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परिचय 


सार विश्व मे आयावत के आयं-साम्राज्य की स्थापना करने का 
“कण्वन्तो विश्वमायम्‌” का नारा बुलन्द करने वाले आयो में आर्यसमा तर 
के धामिक संस्था होने की धारणा इतनी बद्धमल हो गई है कि उसके 
विरुद्ध अवाज उठाना मुश्किल और उनकी इस धारणा को बदलना प्राय: 
असम्भव हो गया है। आयसमाज को धार्मिक संस्था भी इस रूप में माना 
जाने लगा है कि उसका काम ब्राह्मण के समान सिर्फ धम-कर्म का उपदेश 
करना रह गया है। परिणाम इसका यद हुआ है कि आयंसमाज ऐसी 
कर्मकाण्ड-प्रधान संस्था बन गया है कि उसका देश के सावजनिक एवं 
गजनीतिक जीवन से कुछ भी सम्बन्ध नहीं रहा। निजाम हेदराबाद 
में किये गये सत्याग्रह में भी जितना जोर धार्मिक अधिकारो पर दिया गया 
था, उतना उन नागरिक अधिकारों पर नहीं दिया गया, जिनके बिना 
मनुष्य के जीवन का निवांद होना कठिन हो जाता है । सत्याग्रह के बाद भी 
ख्रायंसमाज वहा कोर भ्रम॑-प्रचार ही करना चाहता है | धम-प्रचार की जो 
मीमा मान ली गई है, उसते आगे बढ़ने के लिये उसे प्रेरित करना पर्वत 
को हिलाने के समान श्रसम्मव हो गया है । फिर भी यह पुस्तक लिखने 
का दुःसाहस किया गया है और ऋषि दयानन्द के राष्ट्रवाद को जनता के 
समक्ष उपस्थित करने का उद्योग किया गया है। इससे इतना लाभ तो 
जरूर होगा कि ऋषि दयानन्द के सम्बन्ध में आर्यसमाजियो की इस धारणा 
से बैंदा हुई श्रान्ति दूर हो जायगी ओर उनका राष्ट्रीय स्वरूप उन पर 
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प्रगट हो जायगा, जो उनको सिफ समाज-सुधारक और धरमं-प्रचारक के ही 
रूप में देखते हैं । 

आयसमाज को धर्म-प्रधान और सिफ धर्मोपदेश करने वाली आह्मण- 
संस्था मान लेने की बद्धमूल धारणा से पैदा हुए दुष्परिणामों की यथा- 
स्थान चर्चा की गई है। सब से भयानक दुष्परिणाम इस भ्रान्त धारणा 
का यह हुआ है कि आयंसमाजी धर्म-कर्म की शाब्दिक उपासना में तो लग 
जाता है; लेकिन, शक्ति की साधना में नहीं लगता। वह स्वभावत: 
ताकिक द्वोता है | बात-बात में वह नुक्ता-चीनी करने लग जाता है | इस 
लिये धर्म-कर्म में भी उसकी उतनी श्रद्धा-भक्ति नहीं रहती | इस से धर्म 
की उपासना भी पूरी नहीं हो पाती और शक्ति की साधना की ओर तो 
उसका कभी ध्यान ही नहीं जाता। शस्त्र और “शास्त्र! का जिसके 
धर्म में एक समान महत्व है, वह दोनो से वंचित रह कर 'कोरा बाबू” बन 
जाता है। आज आयंसमाज को ऐसे ही बाबुओं की संस्था कहना चाहिये। 
इसी का स्वाभाविक और अनिवार्य दुष्परिणाम यह है कि आयंसमाज 
गुण-कम-स्वभाव पर आश्रित चातुबरणर्य को स्थापना के ठोस और विधा- 
यक कार्यक्रम को पूरा करके समाज-रचना के द्वारा राष्ट्र-निर्माण की नीव 
नहीं डाल सका। जब धर्म-प्रधान व्राह्मण-संस्था का हर एक भजनीक व 
उपदेशक ही नहीं, परन्तु हर सभासद्‌ भी 'परिडत' बन कर वर्शुव्यवस्था की 
उच्चतम व अन्तिम सीढ़ी पर अनायास ही चढ़ सकता है और चढ़ जाता 
है, तब अपने समाज, अपने देश और अपने राष्ट्र की सेवा करने वाले 
हनुमान सरीखे सेवक, भामाशाह सरीख्े वेश्य और राजपूतो, सिखों एवं 
मराठों सरीखे ज्लभिय कहा से पेदा शों? उनको पेंदा करने या स्वयं को 
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उन सरीखा बनाने की भावना या कल्पना किस के हृदय में पे दा हो सकती 
है? ऋषि दयाननद्‌ की समाज-स्वना एवे राष्ट्र-निर्माण के व्यापक 
कार्यक्रम की आयंसमाज नींव तक डालने में समथ नहीं हो सका और 
अपने विधायक कार्यक्रम की ओर दृढदता के साथ पेर नहीं बढ़ा सका। 
फिर उसे शिकायत है किसी ठोस और नवीन कार्यक्रम के अभाव की । 
केसी हास्यास्थद यह स्थिति है ? 

मथुरा में मनाई गई जन्म-शताब्दी के अवसर पर इस पुस्तिका का 
पहिला संस्करण “दयानन्द दर्शन के नाम स प्रकाशित किया गया था | 
वह भी कई वर्षों के अध्ययन और चिन्तन का परिणाम था। लेकिन, 
प्रस्तुत पुस्तिका तो और भी अधिक अ्रध्ययन का यदि नहीं तो चिन्तन 
का परिणाम जरूर है | फिर इसके लिखने मं कई महानुभावों की प्रेरणा 
भी शामिल है । सबसे अधिक प्रेरणा राजगुरु पं० धुरन्द्रजी शास्त्री से तब 
मिली, जब विजयगढ़ म॑ उनकी उपस्थिति म॑ लेखक को इन विचारों को 
प्रगट करने का अवसर कोई दो वर्ष पहिले मिला था। मेरठ के भाई 
विश्वम्मरसहाय जी प्रेमी तो जब भी मिलते, तब इसके लिये बराबर तकाजा 
कर के रह जाते । चिरंजीव धमंबीर प्रेमी बी० ए० का भी काफी अनुरोध 
रहा । दिल्‍ली क्लाथ मिल की आरयसमाज के प्रधान भाई रामग्रतापजी शर्मा 
तो एक प्रकार से घर पर धरना ही देकर बेठ गये। यह पुस्तिका एक 
प्रकार से उन्हीं को प्रेरणा, सहयोग और सहायता का परिणाम है। उनस 
इतना उत्साह मिला कि 'दयानन्द दशन” को नये सांच व ढाच में ढाल 
कर उसको बिलकुल नया ही रूप दे दिया गया है। 'दयानन्द दर्शन! की 
आत्मा को 'राष्ट्रवादी दयानन्द' में वेसा ही कायम रख कर उसकी देह 
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को सबंथा बदल दिया गया है । नये रूप, नये क्रम और नयी मापा में 
इसे लिखा गया है । 'दयानन्द दशंन'की भूमिका तब अमरशहीद स्वामी 
श्रद्धानन्द जी महाराज ने लिख देने की कृपा की थी। उनकी भूमिका से 
अधिक सुन्दर, अधिक बढ़िया ओर अधिक उपयुक्त कोई दूसरी भूमिका 
मिलनी संभव नहीं थी | उनके चरणों म॑ बेठकर ही ऋषि दयानन्द की 
राष्ट्रीय को जानने तथा समझने का ग्रवसर मिला है और उनके आदर्श 
जीवन से ऋषि फे राष्ट्रवाद में लेखक की श्रद्धा उत्तगेत्तर बढ़ती गई हैं। इस 
लिये आशीर्वाद-रूप में प्राप्त हुई उनकी भूमिका से ही इस पुस्तिका को 
मुशोभित करने के लालच को दबा सकना संभव नहीं रहा । पाठक देखेंगे 
कि आ्राज भी उनके वे शब्द कितने यथार्थ और सार्थक हैं ? 

सात-आठ प्रान्तों मं पीछे कांग्रेस की सरकारों का स्थापित होना 
साधारण बात नहीं थी। राष्ट्रवादी का हृदय उस पर फूला न समाया 
था। लेकिन, ऋषि दयानन्द के राष्ट्रवाद, उनकी राष्ट्रीय महत्वाकांक्षा 
शोर स्वराज्य एवं साप्राज्य की उनकी महान्‌ भावना एं कल्पना का 
थोड़ासा भी परिचय रखने वाले के लिए यह दृश्य मर्मान्तक वंदना पंढा 
करन वाला था कि स्वराज्य की उस धुचली सी छाया में सामूहिक 
रूप से आयंसमाज का कुछ भी स्थान न था। चाहिये तो यह था कि 
आर्यसमाज की दी सरकारें सब प्रान्तों मं कायम होतीं और केन्द्रीय सरकार 
पर भी उसी का कब्जा होता | लेकिन, आज तो ऐसा कहना और सोचना 
शेखचिल्ली की बातें प्रतीत होती हैं। आयंसमाज ने राजनीति का परि- 
त्याग करके ऐसी कल्यनाओ और मनोरथों का पूरा हाना सदा के लिये 
अमम्मव बना [दिया दै। फिर भी आर्यममाज में ऐसे साहसी युवकों 
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की कमी नहीं हे, जो आयंसमाज मे ऋषि दयानन्द के राष्ट्वाद को- 
स्थापित हुआ देखना चाहते हैं और देश के राष्ट्रीय नेतृत्व की बागडोर भी 
उसी के हाथो में आई हुई देखने को लालायित हैं। ऐसे अनेक युवक 
साथियों की भी ज्ञात और अज्ञात प्रेरणा इस पुस्तिका के लिखने में सहायक 
रही है। यदि ऐसे साथियों को इससे कुछ भी प्रोत्साहन मिल सका और 
उनकी इच्छा की पूत्ति में यह थोड़ा-सा भी सहायक हो सकी, तो लेखक 
ग्रपने परिश्रम को सफल हुआ मानेगा | 

यह पुछ्तिका बहुत पह़िले प्रकाशित हा जानी चाहिये थी । अ्रब भी 
देरी से ही प्रकाशित हो रही है । देनिक-पत्र की सम्पादकी में ऐसे काम के 
लिये अधिक समय निकाल सकना मुश्किल है। वृन्दावन-गुरुकुल के उत्सव 
पर लेखक ने “आयंसमाज का राष्ट्रवाद” विषय पर भाषण देना स्वीकार 
किया था। उसी समय इसको लिखने और प्रकाशित करने की इच्छा थी। 
उसके बाद भाई रामप्रताप शर्मा ने अपने आयसमाज के उत्सव पर समभा- 
सदा को उपहार देने के रूप में इसे प्रकाशित करन का अनुरोध किया । 
फर आयंसमाज के स्थापना-दिवस पर इसे प्रकाशन करने का यत्न किया 
गया | लेकिन, वह भी सफल न हुआ । पृत्तिका की लिखाई और छपाई 
दोनो म॑ं काफी जल्दवाजी से काम लिया गया है| इस लए कोई भूल- 
चूक दो जाना स्वाभाविक है। में प्रेस के मालिकों का ओभारी हूं. क 
उन्होने इसका छुपाई में सह्ृदयतापूर्ण सहयोग दिया है । 

अनेक भाइया को मेरा यह उद्योग व्य्थ भी प्रतीत हो सकता है, क्योकि 
आयंसमाज की वर्तमान गति-विधि में सहज मे कोई पसरिव्रतन पैदा कर 
सकना सम्भव नहीं हे | लेकिन, आशावादी निगश दोना नहीं जानता । 
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श्रायंसमाज में भले ही कोई परिवर्तन या क्रान्ति न हो सके; लेकिन, आ्रा्य 
युबकों के हृदय इतने कुरण्ठित नहीं हो गये हैं कि वे भी परिवतन और 
क्रान्ति का स्वागत नहीं करेंगे। यह उद्योग उन्हीं के लिए किया गया 
है। उनके द्वदयों में ऋषि दयानन्द के राष्ट्रवाद की यदि हलकी-सी 
भी ज्योति जग गई और सवंसाधारण में क्रृषि दयानन्द के सम्बन्ध में 
पेदा हुआ भ्रम थोड़ा-सा भी दूर द्ोगया, तो लेखक श्रपने उद्योग को 
पूरी तरह सफल हुआ मानेगा । बस, इसी इच्छा और आकांच्षा से उसने 
यह उद्योग किया है । 


४० ए, हनुमान रोड, 


नई दिल्‍ली, हि है 
“ग्रायंसमाज-स्थापना दिवस” सत्यदेव विद्यालंकार 


२८ माचे १६४१ 


भूमिका 

वैदिक धर्म सारे संसार के सम्प्रदायों का जन्मदाता होते हुए भी 
साम्प्रदायिक सीमा का उल्लंघन किये हुए है । संसार के सम्प्रदाय धर्म . 
की रक्षा के लिये स्थापन किये गये थे, परन्तु आज वे ही सम्प्रदाय मूल 
धर्म को भूल कर गौण मतभेद के धर्म के वादानुवाद में लगे हुए हैं। 
जिस प्रकार शरीर को जीवित रखने के लिये शअ्रन्न-फलादि के श्राह्वर की 
आवश्यकता है, इसी प्रकार आत्मिक जीवन की संरक्षा के लिये भी धर्मरूपी 
आत्मिक आहार की आवश्यकता होती है। शरीर-रक्षा के लिये अ्न्न और | 
फल मुख्य हैं , परन्तु उसी अन्न और फल की रक्षा के लिये खेत वा 
बाटिका के इदंगि्द बाड़ लगानी पड़ती है। कैसा मूर्ख बह किसान 
हे, जो अन्न-फल की पैदावार को भुलाकर अन्य किसानों की बाड़ों से ही! 
अपनी बाड़ का मुकाबिला कर उनका तिरस्कार करता है ? इसी प्रकार | 
जीवात्मा का आद्वार धम श्र्थात्‌ प्रकृति के संसर्ग से छूट कर परमात्मा में 
स्वतन्त्र रूप से विचरण मुख्य है। उसकी रक्षा के लिये जो साम्प्रदायिक 
विधियां नियत की गईं हैं, वे खेतों की बाड़ों के सदश ही गौण हैं | कितना 
मूर्ख वह साम्प्रदायिक पुरुष है, जो गौण नियमों के विवाद में फंसकर 
अपने मुख्य धर्म को भूल जाता है। 

वैदिक धर्म सावंभौम और साव॑देशिक है। इसका न कोई आदि | 
और न कोई अन्त है। जिस धर्म का सदेव राज्य रहा हो, जो वर्तमान 
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सृष्टि की उत्पत्ति से भी पूव था, जो प्रवाह से श्रनादि चला आया है, 
जिसका सश्क्रिम समर्थन करता है, वही बेदिक धर्म है। इसी के पुनरुद्धार 
के लिये ऋषि दयानन्द ने आयंसमाज की बुनियाद डाली थी। 

जब वेदिक धर्म का स्वरूप इतना व्यापक है, तो संसार की कोई भी 
नीति उसकी सीमा से बराहिर नहीं हो सकती। मनु महाराज ने कह्दा है 
कि आचार: परमो धर्म: श्र॒त्युक्त: स्मातं एवं च ।' परम धर्म आचार ही है, 
इसलिये राजनीति भी उस धर्म की रक्षा का साधक होना चाहिए, बाधक 
नहीं | यही कारण है कि ऋषि दयानन्द ने वेंदिक धमं की व्याख्या करते 
हुए मानवीय किसी सम्बन्ध को भी उपेक्षा की दृष्टि से नहीं देखा । 

इस ग्रन्थ में राजनीति-सम्बन्धी ऋषि दयानन्द के सब विचारों को 
एकत्र कर दिया गया है। जिस प्रकार सामाजिक, आधिक और आध्या- 
त्मिक विषयों म॑ ऋषि दयानन्द ने भारत के सब सम्प्रदायों को सीधा 
मार्ग दिखलाया, उसी प्रकार राजनीतिक क्षेत्र मं भी अपने आपको अनुभवी 
ऋषि सिद्ध किया । आध्यात्मिक क्षेत्र में पौराणिक हिन्दुओं, जेनिया, 
सिक्‍खों को जगा कर मुसलमानों का भी 'शिक के गद में से निकलने के 
लिये उत्साहित किया | आशिक क्षेत्र में आज से पचास वर्ष पूर्व स्वदेशी 
वस्तुओं के प्रचार पर बल देकर आये पुरुषों के पर्श्चिम की ओर भकुकत 
हुए भाव को उसी स्थान में रोक कर स्वदेश के गौरव की ओर निर्देश 
किया । सामाजिक क्षेत्र में सब कुरीतियों के दोष दिखला कर उत्तम रीति 
के संस्कार सारी प्रजा पर डाले और राजनीतिक क्षेत्र के सुधार के लिये भी 
मूल सिद्धान्तों का विशद रूप से उत्तम शब्दों में व्शन कर दिया । 

उस समय ऋषि दयानन्द के बतलाय हुए वेद-प्रतिपादित यजनीतिक 
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सिद्धान्तों पर श्रमल करने का बड़े से बढ़े राजनीतिक नेताओं को भी 
साइस नहीं होता था। ऋषि दयानन्द उस समय की भारतीय प्रजा के 
विचारों से आधी शताब्दी आगे बढ़ गये थे। इस लिये उनके श्रद्धालु 
अनुयायियों पर भी उनकी शिक्षा ने असर न किया | मेरी दृष्टि में श्रकेले 
गुरुदत्त विद्यार्थी थे, जिन्होंने ऋषि के प्रत्येक रहस्यपूर्ण बचन को समझता 
था और यदि वह पद्चीस वर्ष की आयु में ही हम सब से बिछुड़ न जात, 
तो जो चमत्कार भारतवर्ष में सम्बत्‌ १६७६ के अन्दर दिखाई दिया, 
उसका आरम्म बीस वर्ष पूर्व ही हो जाता । 
ग्रन्थकर्ता ने ऋषि दयानन्द के राष्ट्रीय स्वरूप का चित्र खींचत हुए 
उनके राजनीतिक सिद्धान्तों को एक स्थान में एकत्र कर दिया है। 
दयानन्द-जन्म शताब्दि के समय यह भी एक लाभदायक और आवश्यक 
भेंट है | जब धमं, अर्थ, काम तीनों ही क्रमश: मुक्तिधाम तक पहुँचाने के 
साधन हैं, तब राजनीति को उपेक्षा की दृष्टि से देखा ही नहीं जा र्कता 
आज से साठ वष पूर्व हिन्दू जनता ने अपने आपको जन्म-जन्मान्तर 
से दास समझ लिया था। विदेशी कद्दते थ कि प्रजातन्त्र राज्य की गन्ध 
भी आरयों के प्राचीन शास्त्र में नहीं मिलती और स्वदेशीय उनकी इस 
उक्ति पर सिर झुका देते थ। हिन्दुस्तानी शिक्षितों की दृष्टि में संस्कृत' 
भाषा के अन्दर कोई बुद्धिमत्ता की बात ही दिखलाई नहीं देती थी । 
राजा राममोहन राय ने उपनिषदों के गौरव को अनुभव कर बेदिक ज्ञान 
की ओर कुछ निर्देश किया | उनके प्रयत्न से उठाये गये आन्दोलन को 
बाबू केशवचन्द्र सेन आदि उत्तराधिकारियों ने दबा कर खिष्ट्रीय सेमिटिक 
संस्कृति की शरण ली, जिससे बेदिक सूर्य के गिर्द घिर बादल और भी 
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ः हो गये । परमार्थ को स्वार्थ से अलग करने का मत अधिक से अधिक 
बढ़ता गया । ऐसे श्रन्धकाराबत समय में क्रूषति दयानन्द ने ऐसा श्रात्मिक 
रचा कि उसके अग्निरूपी दूत ने श्रविद्या के बादलों को छिन्न-भिन्न 
कर दिया और चकित संसार ने वेदिक सूर्य के दर्शन किये। तब सिद्ध 
हुआ कि स्वार्थ और परमार्थ, इह लोक और पर लोक. राजनीति और धर्म 
सव के सब एक ही शरीर के भिन्न-मिन्न आवश्यक श्रद्ध हैं | ये बाह्य रूप 
में एक दूसरे से प्रथक्‌ दिखाई देते हुए भी एक ही केन्द्र के गिद घूमते 
हैं और एक ही लोत से निकले हुए नाले हैं, जो अन्त को उसी लोत में 
विलीन हो जाते हैं । 
गत वर्षों के राजनैतिक आन्दोलन ने स्यष्ट कर दिया है कि गष्डो 
को स्वतन्त्र करने का जो मार्ग ऋषि-दयानन्द बतला गये थे, उसी के 
अवलम्बन से संसार में सुख ओर शान्ति का साम्राज्य स्थापित हो सकता है | 
मैं चाहता हूं कि इस ग्रन्थ को भारतवर्ष के राजनीतिक नेता तथा 
आयंसामाजिक पुरुष मनन करने के उद्द श्य से पढें और तत्ववेत्ता 
दयानन्द के बतलाये हुए मार्ग पर चलने के लिये उनके अ्रपूर्ब ग्रन्थ 
ससत्याथ॑प्रकाश” और ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' का स्वाध्याय अवश्य करें; 
क्योंकि जिस पथद्शक ने सत्य-मार्ग दिखाया हे, वही उस माग मे आने 
वाली कठिनाश्यो का इल भी बतला सकता है । 
पं० सत्यदेव विद्यालंकार ने इस ग्रन्थ के अन्दर वेदिक राष्ट्रीय भावना 
को पुष्ट कर 'प्रजातन्त्र राज्य, 'स्वराज्य', सांम्राज्य', “चक्रवर्ती राज्यों और 
'राष्ट्रसंघ' की व्यवस्था पर बहुत अ्रच्छा प्रकाश डाला है ओर ऋषि 
दयानन्द के लेखों का यथास्थान उद्धरण देकर सिद्ध कर दिया है कि 
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राजनीतिक क्षेत्र में मी साधारण सांसारिक नेताश्रों कि श्रपेत्ञा तवदर्शी 
ऋषि अधिक विश्वसनीय अ्रगुआ्रा बन सकता है | 
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१ 
ऋषि का सामग्रान्यवाद 


दो युवक पत्रकार शाम के समय, दिनभर की पीर-बबर्ची-मिश्ती-ख्र 
की मेहनत-मजदूरी के बाद, अपने दफ्तर से टदलने को निकले। नागपुर 
कांग्रेस के बाद का १६२० का वह जमाना था। तब असहयोग-त्रांदोलन 
अपने यौवन पर थरा। एक वर्षमें स्व॒राज्य प्राप्ति की भावना और कल्पर्ना 
लोगों के दिल और दिमाग में एक अजीब मस्ती पैदा किये हुये थी । देसी 
भाषाओं के पत्रों के पत्रकार कुछ स्वभाव से ही उम्र और राष्ट्रवादी होते 
हैं । लिखने के समान उनकी बात-चीत का भी विषय सिवा यप्टुवाद के 
ओर क्या हो सकता है ? फिर, यदि ये पत्रकार नवयुवक हों, तो कहना हूं 
क्या है? में अभी गुरुकुल विश्वविद्यालय कागड़ी हरिद्वार से स्नातक 
होकर निकला था और मेर साथी मयठा युवक ने भी कालेज की पढ़ाई 
के साथ अ्भी-अ्रमी श्रसहयोग करके इस क्षेत्र म॑ प्रवेश किया था। दोनों 
हम उमर थे और अ्रकस्मात्‌ दोनों का पेशा या धन्धा भी एक ही था। 
अगल-बगल में ही दोनों का दफ्तर था। एक ही प्रस में दोनों पत्र- 
“शाजस्थान केसरी” हिन्दी का साप्ताहिक और “तरुण महायाष्ट्‌” मराठी 
का साप्ताहिक मुद्रित हुआ करते थे । इससे प्राय: सारा ही दिन आस-पास में 
गुजय करता था। शाम को प्राय: रोज हम दोनों एक साथ घूमने जाया 
करते थे। यजनीतिक विपयों की चर्चा दिल ख्बोल कर हुआ करती थी | 
गान्धीजी के 'ल्वराज्यों शब्द का अ्भिप्राय उन दिनों में काफी बहस का 
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विषय बना हुआ था। उस दिन इसी विषय पर चर्चा छिंड्र गई। मेरे 
मित्र “ तरुण महाराध्ट्” के सम्पादक ने मुझ से पूछा कि आप स्वराज्य 
शब्द से क्‍या अमभिप्राय लेते हैं ? बात-चीत का सिलसिला बहुत आ्रागे तक 
बढ़ गया । इसी सिलसिले में मैंने कहा कि हम लोगों की राष्ट्रीय भावना 
या राष्ट्रीय महत्वाकांज्ा का अन्तिम लक्ष्य तो सारे संसार में “हिन्दुस्तान 
का अखण्ड चक्रवर्ती सावभोम साम्राज्य” स्थापित करना है। इससे कममें 
हम सन्‍्तोष नहीं हो सकता । मेर मुह से ये शब्द सुनत ही वे विस्मय में 
पष्ठ गये। उन्होंने कहा कि फिर तो आप इंग्लेण्ड मं भी हिन्दुस्तान की 
इकूमत कायम देखना चाहेंगे | मेने कहा--जरूर' इसमें सन्देह दी क्‍या है ? 
हमारा सनन्‍्तोष तो तब होगा, जब सारे संसार में और इसी से इंग्लण्ड मं 
भी हमारे देश की विजय-वेजयन्ती शान के साथ फहराने लगेगी। केवल 
अपने देंश को श्र ग्रेजों के हाथों से स्वाधीन कर लेना तो उसकी भूमिका- 
मात्र हे ।” मेरे इन शब्दों ने उन्हें और भी अधिक अचंभे में डाल दिया। 
मैं उनके इस आश्चर्य और विस्मय को समभने में असमर्थ था | बात आगे 
बढ़ती गई। उन्होंने पूछा कि यह भावना, कल्पना या आकांक्षा मुझ में 
कहां से पंदा हुई ? मेंने सरल स्वभाव से जवाब दिया कि आर्येंसमाज की 
स्थापना इसी भावना, कल्पना या आकांच्षा की आधार-शिला पर की गई 
है । मेरा यह जवाब उनके लिये और भी अधिक आश्चर्यजनक था । जिस 
संस्था को उसके अनुयायी और अधिकांश नेता भी जब विशुद्ध धार्मिक 
एवं समाज-सुधारक संस्था माने हुये हैं और जब उन्होंने राजनीति से पीठ 
मोड़ कर सांप्रदायिक मामलों में ही रस लेना शुरू किया हुआ है, तब 
उनका तो कहना ही क्‍या है, जिन्होने आयंसमाज तथा उसके संस्थापक 


| है ) 


ऋषि दयानन्द का सिफ नाम सुना है और उनके बारे में कुछ भी ' 
जानकारी हामिल नहीं की है। निवास-स्थान पर लौट आने पर मैंने उनको 
“सत्याथप्रकाश” के कुल्लु पन्‍ने उलट कर दिखाये, तब तो उनके आश्रय 
का कहना ही क्या था ? जिमे वे बाइबिल, कुरान या पराणु के समान 
केवल धामिक एवं साम्प्रदायिक ग्रन्य माने हुये थे, उसमें गजनीति की 
चर्चा, अपने देश के लिये स्वराज्य, साम्राज्य और अग्वण्ट सावभौम 
चक्रवर्ती साम्राज्य का पेश किया गया दावा देस्व कर वे स्तम्मित रद गये। 
कई महीनों तक यह विषय आपस में चर्चा का विषय बना रहा | अपने 
मित्रों से मेरा परिचय कराते हुये आम तौर पर वे इसी का उल्लेख किया 
करते थे | उनके लिये उस दिन से मेरे ये विचार कुतुहल का विषय बन 
गये | 

इसी प्रकार की एक दूसरी घटना १६२४ की, तर की है, जब मथुरा 
में ऋषि दयानन्द की जन्म-शताब्दि मनाई गई थी। इसी शताब्िद के 
निमित्त से नागपर में भी भिन्‍न-भिन्‍न मुइल्लों में सावंजनिक सभाओं का 
आयोजन किया गया था। टाऊन-दाल के मेंदान में अन्तिम सभा की गई। 
मेने उसमें स्वामी जी की राजनीतिक महत्वाकाज्ञा को प्रकट करने के लिये 
एक ही बात कही । मैंने कहा कि हिन्दुस्तान की राजनीतिक क्रान्ति के 
इतिहास मे दिलचस्पी ग्य्वने वाले श्री श्यामजीकृष्णु वर्मा का नाम तो जानते 
हैं, लेकिन, उनके गुरु स्वामी दयानन्द का नाम नही जानते। वे यह भी 
जानते हैं कि हिन्दुस्तान की क्रान्तिकारी भावनाओं को उद्दीत्त करने में 
श्रीश्यामजीकृष्ण वर्मा का बहुत बढ़ा हाथ है; लेकिन, वे यह ब्रिलकुल भी 
नही जानते कि उनके हृदय में इन भावनाओं का बीजारोपण करने वाले 
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उनके गुरू स्वामी दयानन्द थे | स्वामी जी ने ही उनको विदेश भेजा था। 
मद्दाराष्ट्र में उन दिनो में पढ़े-लिखे लोग भी आरारयंसमाज और स्थामी 
दयानन्द का सिफ नाम जानते थे। उनके कार्य का उनको बहुत कम 
परिचय था। नवयुवक मित्रों पर इस घटना के वर्णन का अद्ध त प्रभाव 
परड्ा और उनमे स्वामी दयानन्द के सम्बन्ध में कुछु अधिक जानने की 
रुचि पेदा हुई। उन्हीं दिनों में मेने इस पुस्तक का पहिला संस्करण 
“दयानन्द दशन” के नाम से लिखा था । कई मित्रो को मेने यह पुस्तक 
दी। मेंने अनुभव किया कि कोरे धार्मिक एवं सामाजिक प्रचार की अपेक्षा 

स्वामी दयानन्द के इस राष्ट्रीय दर्शन ने उनको सइसा मोह लिंया । 
राजनीति से द्र रहने में ही अपना कल्याण मानने वाले आर्यसमाजी 
भाई, दुर्भाग्य से जिनके हाथो में इस समय आर्यसमाज की किस्मत दे दी 
गई है, राजनीतिक विचार रखने वाले इन पंक्तियों के लेखक सरीरो को 
कांग्रेसी बता कर आम आर्य जनता की नजरों मे उन्हे गिराना चाहते हैं । 
यह कहा जाता है कि ऐसे लोग आआरायसमाज को कांग्रेस का पुछुलल्‍ला बना 
देना चाहते हैं। लेकिन, वे आयने में अपना मु ह नदी देखना चाहते और 
यह नहीं मानना चाहते कि उन्होंने आयंसमाज को हिन्दू महासभा सरीखी 
साम्प्रदायिक संस्था का पुछलल्‍ला बना कर आयंसमाज को स्वथा निस्तेंज, 
एकदम श्रकमंस्य और निरी साम्प्रदायिक संम्था बना दिया है। तेजस्वी 
संस्थाओं में आयंसमाज की गणना न होने का एकमात्र काग्ण ऐरो लोगों 
का आययंसमाज पर आधिपत्य होना है। आर्यसमाज के हाथो से देश के 
नेतृत्व की बागडोर निकल गई है । राजनीतिक क्षेत्र में उसका कोई प्रभाव 
न रहने से दूसरे क्षेत्रों का नेतृत्न भी उससे छिन गया है। वर्तमान युग 
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म॑ रॉजनीति सावजनिक जीवन का आत्मा है। उसी की घुरी के चारो ओर 
बाकी सब समस्‍यायें घूमती हैं | उसकी उपेक्षा करने वाली संस्थाओं की 
स्थिति निष्पराण शरीर की-सी हो जाती है । उनकी महत्वाकान्षायें मुरभा 
जाती हैं | दिल की उमंगें फीकी पड़ जाती हैं। चेतना नष्ट हो जाती है । 
दूसरों को अपनी ओर आकर्षित करने वाली चुम्बक शक्ति बुक जाती है । 
आपयंसमाज का डेढ़ सदी का इतिहास ही क्‍यों, सभी संस्थाओं का इतिहास 
इसका साक्षी है। सिखों का प्रारम्भ किसी भी रूप में क्‍यों न हुआ हो; 
लेकिन, उनका अभ्युदय, उन्‍नति और प्रगति तब चरम सीमा पर पहुचीं, 
जब दसवें गुरु श्रीगोविन्दर्सिहजी महाराजने उनको 'खालसा” या अ्रकाली' 
के नाम से नया जन्म दिया | उसी का परिणाम यह हुआ कि उन वीगें ने 
उस पंजाब में सिख साम्राज्य की स्थापना की,जिसमें आज साम्प्रदायिकता 
का बोलबाला है और जहां राष्ट्रीयता का पनपना इन दिनों में इतना कठिन 
माना जाने लगा है कि उसे “हिन्दुस्तान का अलस्टर ” कहा जाता है । 
सिखों में त्याग, तपस्या और बलिदान का माद्य आज भी किसी से कम 
नहीं है । ननकामा और गुरु का बाग आदि म॑ उन्होंने जिस दिलेरी का 
परिचिय दिया है, वह विस्मयजनक है। लेकिन, उनकी महत्वाकांज्ञा आज 
केवल गुरुद्वारां तक सीमित रह गई है। 'ग्रन्थसाहब' की पूजा करना 
उनके कर्त॑व्य-कर्म की अन्तिम रेखा बन गई है। अमृत छुका कर कड़ा- 
कच्छु-कपाण-कंघा व केश धारण करा कर अपनी मदु मशुमारी बढ़ा लेना 
उनके पुरुषार्थ की चरम सीमा हो गई है । इसी से आज बह तेज, ओज 
एवं बीय॑ नष्ट हो चुका है, जिसके बल पर पंजाब में सिख-साम्राज्य की 
स्थापना की गई थी। साम्राज्य की आर्काक्षा आज हे द्वी कहां ? वह 
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नष्ट दो चुकी है २ मराठो में स्वामी रामद्रास जी महाराज ने... दासबोध ” 


लिख कर जिस राष्ट्रीय महत्वाकाज्ञा को जन्म दिया था, उसी का परिणाम 
था कि वे पूना से पानीत तक चढ़ आए थे और सारे हिन्दुस्तान में 
मराठा-साम्राज्य को कायम करने का भव्य चित्र उनकी आआखो के सामने 
चौबीसो घण्टे नाचा करता था। छत्रपात शिवाजी महाराज के हृदय में 
स्वामी रामदास द्वारा चिगारी की तरह सुलगाई गई यह भावना इस प्रकार 
धाय-धाय करके सुलग पड़ेगी,-यह कौन जानता था ? लेकिन, वह बुभ 
कर राख हो गई है और हर कोई उस पर पेर रख कर निस्संकोच आगे 
बढ़ जाता है। क्‍यों ? केबल इसलिए कि मराठो मे वीरत्व होते हुए भी 
वह महान्‌ राजनीतिक भावना और आकाज्षा शेष नही रही है । उसका 
अन्त होने के साथ ही मगठो के तेज का दीपक भी बुक गया। छतन्रर्पात 
शिवाजी महाराज की पूना में मूर्ति को स्थापित करने और शिवाजी मन्दिर 
बनवाने में ही उनके अनुयायियों ने अपने पुरुषार्थ की इतिश्री मान ली 
है । उनके वंशज होने के नात अपने को “छंत्रपति” कहाने वाले भी दूसरों 
के छन्न के नीचे गुलाम बने हुए हैं | इस्लाम का तब अम्युदय हुआ,जब 
उसके पीछे विश्वव्यापी साम्राज्य कायम करने की प्रबल भावना काम कर 
रही थी | तब स्पेन से लेकर अफ्रीका ओर एशिया तक में उसका विस्तार 
हो गया था । खण्डहरो की तरह उस महान्‌ साम्राज्य के अवशेष मुस्लिम 
राष्ट्री का विश्व की राजनीति मे आज भी कुछ कम गौंरब या महत्व नहीं 
है । लेकिन, उन दिनो की राजनीतिक महत्वाकाज्षा के भी खण्डहरों की ही 
सूरत में शेष रह जाने से उनका अध्तित्व इतना अथंद्दीन हो गया है कि 
बे युरोप के साम्राज्यवादी राष्ट्रों के हाथ का खिलौनामात्र रह गए हैं। 
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स्वैतन्त्र रूप में विश्व की राजनीति में अपने प्रभाव को काम में लाना उनके 
लिए सम्भव नहीं रहा है। गौतम बुद्ध का सन्देश सब संसार में चारों ओर 
तब फेला, जब कि इस देश में सम्राट अशोक अपना साम्राज्य कायम कर 
चुके थे। यदि इतने बड़े साम्राज्य की शक्ति बौद्धों की पीठ पर न होती, 
तो बौद्ध-धर्म हिन्दुस्तान के बाहर फेल नहीं सकता था। श्राज हिन्दू यदि 
अस्सी करोड़ होने का दावा कर सकते हैं, तो सिफ इसलिये कि सम्नाद्‌ 
अशोक के सारे साम्राज्य की सम्पूर्ण शक्ति उनकी सहायता के लिए किसी 
समय उनकी पीठ पर थी | वह शक्ति नष्ट हुई कि इस देश में बौद्ध-धर्म 
सिर्फ इतिहास का विषय रह गया। 

पिछले इतिहास के पन्नों को पलटने का कष्ट न उठा कर यदि हम 
वतंमान इतिहास का ही कुछ अनुशीलन कर सके, तो सहज में यह समझ 
में आ जायगा कि ईसाय्यत का इतना प्रचार ईसाई पादरियों ने नहीं 
किया, जितना ईसाई-साम्राज्यों ने किया है। युगेप के साम्राज्यवादी राष्ट्रों 
ने अपने साम्राज्यों के विस्तार के लिये 'बाईबल' और ईसाई पादरियों से 
गोला-बारूद और फौजों की अपेक्षा भी कहीं अधिक काम लिया है। एक | 
विचारक ने साम्राज्यवादी युरोपियन राष्ट्रों के साम्राज्य की समृद्धि के तीन 
साधन गिनाये हैं, जिन्हें उसने “ बाइबिल, बियर और बेयोकेट “ नाम 
दिया है। चीन को अपने प्रभाव में लाने के लिये वहां फोजों से पहिले 
ईसाई पादरी भेजे गये और वहां के लोगों को ईसाई बनाने के साथ-साथ 
अफीमची भी बनाया गया। हिन्दुस्तान में अंग्रेजी राज की जड़ों को पाताल 
तक पहु चाने के लिये ईसाई पादर्रियों की योलियों पर योलियां मेजी गई । 
फौजी छावनिंयों की अपेक्षा ईसाई मिशनों और ईसाई स्कूलों एवं कालेजों 
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की संख्या यहां कहीं अधिक है । इटली का तानाशाह मुसोलिनी और उस 
के देशवासी स्वयं पोप के आदेशों और बाइबिल के उपदेशों पर आचरण 
नहीं करते; लेकिन, अ्रबीसिनिया की फतह के बाद वहा इतनी फौजें नहीं 
"भेजी गई, जितने पादरी भेजे गये । शस्त्रास्त्र की शक्ति, दमन एवं कानून 
के आतंक और पुलिस एवं अदालत के रौब से भी अधिक महत्व लोगों के 
दिल और दिमाग को जीतने मे हे,--इस सचाई को ईसाई-राष्ट खूब 
समभत हैं और वे यह भी जानते हैं कि ईसाय्यत का प्रचार इसका सब 
_ से बढ़िया साधन है। इसीलियें ईसाई राष्ट्रों के साम्राज्य के विस्तार के 
साथ-साथ ईसाय्यत का ग्रचार भी ख्रतः ही बढ़ता चला गया | ईसाई 
राष्ट्रा में अपने साम्राज्यों के विस्तार की भावना खत्म हुई कि ईसाय्यत 
का दीपक भी गुल हो जायगा । इंसाय्यत ईसाई राष्ट्री के लिये जितनी 
सहायक साबित हुई है, उतना ही बल ईसाई राष्ट्रों स और उनको साम्राज्य- 
वादी महत्वाकांक्षा से ईसाय्यत को मिला है । वर्तमान विश्वव्यापी महायुद्ध 
मं जो आवाज सब से ऊंची सुनने मं आ रही है, वह यह है कि यदि 
कहीं नाजीवाद और फासिटीवाद विजयी है| गये, तो संसार म॑ से ईसाय्यत 
का नामोनिशां मिट जायगा । नाजीवाद और फासिटीवाद को ईश्वर, धर्म, 
सम्यता और मनुष्यता का दुश्मन बता कर यह भय एवं आतंक फेंलाया 
जा रहा है कि वे संसार में से इन सबको मिटा देना चाहते हैं। सचाई यह 
है कि यदि कहीं वे विजयी हो गये, तो ईसाई राष्ट्रों का साम्राज्य, प्रभुत्व एवं 
वर्चस्व दुनिया में से उठ जायगा और उसी के साथ ईसाय्यत का विस्तार 
भी मिट जायगा । आज संसार में ईसाय्यत का जो बोलबाला है, उसका कारण 
यही दै कि उसकी पीठ पर ईसाई राष्ट्रों के साम्राज्य की पूरी शक्ति है। 
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रे दयानन्द इस शक्ति के महत्व को खूब समभते ये | 
वे यह भली प्रकार जानते थ कि देश में स्वराज्य और विदेशी में भी 
अपने साम्राज्य के होने का महत्व क्या है ? उनका धर्म कोर कर्मकाण्डी 
सम्प्रदाय न था । वे वस्तुतः राजधर्म के उपासक थे । उनका धर्म व्यक्त 
के लिये है और व्यक्तियों की ईकाई के बाद जब समष्टि का सवाल 
पस्थित होता है; तब वे उस राजधमम का प्रतिपादन करते हैं, जिसकी 
पहिली संख्या स्वराज्य है और उससे अगली है अखण्ड सावभौम 
घक्रवर्ती साम्राज्य ॥ उनकी यह कल्पना और भावना उनके समस्त 
लेखों, समस्त ग्रन्थो और समस्त जीवन में ओतप्रोत है । जो पाठक, 
उनके लेखा, भाषण, ग्रन्थों और जीवनी के विस्तार में नहीं जा सकते, 
वे यदि एक बार “सत्याथप्रकाश” के ही पन्‍ने उलट जाय, तो उन्हें 
हमारा अभिप्राय सहज में समझ में आ जायगा । “त्यार्थप्रकाश” को 
आम तौर पर आयसमाज का बाईबिल मान लिया गया है। लेकिन, 
उसका वास्तविक महत्व बाईबिल से कहीं अधिक है। मनुष्य, समाज 
और राष्ट के जीवन का उसमें वह नक्शा स्त्रींच दिया गया है, जिसको 
सामने रख कर श्रभ्युदूय और निश्रयस दोना का सम्पादन कियाजा 
सकता है। “सत्यार्थप्रकाश” के छठे सम्मुल्लास में तो पूरी तरह राज- 
धर्म अथवा राजनीति की ही चर्चा की गई है । उसका प्रारम्म इन 
शब्दों से किया गया है कि “अथ राजधमांन्‌ व्याख्यास्याम:” अर्थात्‌ 
इस प्रकरण में राज-धर्मो की व्याख्या करेगे। मनुस्मृति के जिन श्लोको 
से इस प्रकरण को शुरू किया गया है, उसमें कहां गया है कि अब उन 
एजधर्मो को कहेंगे, जिनमें यह कहा गया द्वे कि राजा किस प्रकार का 
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होना चाहियें, केसे कोई राजा बन सकता है और केसे वह सब 
प्रकार की सिद्धि प्राप्त कर सकता है ? धामिक किंवा साम्प्रदायिक ग्रन्थ 
में इस प्रकरण की और राज-धर्मो की व्याख्या की क्‍या जरूरत थी ? 
फिर ग्यारहवें समुल्‍लास में मतमतान्तर के खण्डन के बाद महाराज 
युधिष्टिर से लेकर महाराज यशपाल तक के उन १२४ राजाओं की 
नामावली दी गई है, जिन्होंने इन्द्रपस्थ (दिल्ली) को राजधानी बना 
कर यहाँ ४१४७ व ६ माप्त और १४ दिन तक राज्य किया है। 
जब आय सिद्धान्त के अनुसार बेदी में इतिहास नहीं माना गया है, 
तब आय सिद्धातो की व्याख्या करने वाले इस ग्रन्थ म॑ं और मतमतान्तर 
के खण्डन के प्रकरण के अन्त में इस इतिहास को देने की जरूरत 
नहीं होनी चाहिये थी। लेकिन, सच तो यह है कि “सत्याथप्रकाश” 
सिफ आय सिद्धान्तों की व्याख्या करने वाला कोरा धामिक ग्रन्थ नही है । 
फिर स्वामी जी ने मतमतानतर का खण्डन भी कोरी धामिक दृष्टि स नहीं 
किया है । इस प्रकरण को इस इतिहास के साथ समाप्त करने का यही 
अभिप्राय है कि सवबसाधारण में फिरस अपने देश में अपना वेसा ही 
राज्य कायम करने की इच्छा या भावना पेदा हा, जेसा कि युधिष्ठिर 
से यशपाल तक चार सो सदी से भी अधिक समय तक कायम रहा। 
इस खण्डन-मण्डन के प्रकरण के समान अन्य सब प्रकरणों म॑ भी,“'सत्याथ- 
प्रकाश” मं अ्रथ से इति तक, सबत्र यही भावना ओतप्रोत है। केवल ईश्वर, 
वेद, धम, आचार, विचार, सदाचार और कमंकाण्ड तक आयसमाज 
को सीमित रखने में अपना और -इसी से आयसमाज का भी कल्याण 
मान कर इस चेष्टा मं लगे हुए लोग यह भूल जाते हैं कि “सत्यार्थ- 
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प्रकाश” में पहिले पाँच समुल्लासों म॑ व्यक्तिगत अभ्युदय की चर्चा 
करने के बाद जब समष्टि के अभ्युदय की चर्चा शुरू की गई है, तब 
सबसे पहिले राजधम की व्याख्या की गई है । वेद, ईश्वर, जगत्‌ की 
उतत्ति, विद्या, अविद्या, बन्ध, मोक्ष, आचार-अनाचार, भक्ष्याभक्षय ' 
आर मतमतानन्‍तर का खण्डन आदि के प्रकरण उसके बाद में रखे गये 
हैं। इसी से राजधर्म या राजनीति का महत्व प्रगट है | “सत्याथप्रकाश” 
में जहां भी कहीं स्वदेश की चर्चा की गई है, वहां ऐसा प्रतीत होता हे, 
ज्ञेसे देशभक्ति का खोत फूट निकला हो। जहां कहीं देश की पराधीनता 
से पेदा हुई दुदशा का बणन किया गया है, वहां ऋषि के हृदय की 
' व्यथा फूट पड़ती हैं और आंखों से अश्रुधारा बह निकलती है । अपने 
देश के प्राचीन गौरव का वर्णन पढ़ कर पाठक का द्वदय भी अभिमान 


हे समाता । 
८ ले तो यह है कि ऋषि के कार्य का राजनीतिक महत्व इस 


दृष्टि से कहीं अधिक है कि इस देश म॑ अंग्रेजी राज के कायम होने के 
बाद वे पहिले व्यक्ति हैं, जिन्होंने देशवासियो के हृदय में स्वाभिमान और 
स्वदेशाभिमान के दीपक को बुझत-बुकते बचाया है। इस महत्व की 
कीमत तब हमें कुछ पता चलती हे, जब हम यह देखते हैं कि इसी को 
लेकर जर्मनी के तानाशाद हर हिठलर ने अपने देश या राष्ट्र को वर्साई 
की सन्धि की कब्र में से निकाल कर उल्नीस-बीस वर्षों में ही इतना 
शक्तिशाली, बलशाली, समृद्ध ओर सम्पन्न बना दिया है कि वह सारे 
विश्व के लिए भीषण संकट का कारण बन गया हे । वह जिधर मुंह 
फिराता है, उधर ही प्रलय-सी मच जाती है । उस ने जर्मन-राष्टर और 
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जम॑न-साम्राज्य का जो सुनहरा चित्र जमनों के सामने अ्रड्डित किया, 
उससे उनके हुंदयों म॑ अदम्य राष्ट्रीय भावना समा गई। इसी प्रकार 
प्राचीन रोमन साम्राज्य की फिर से स्थापना करने की कल्पना ने इदालियनों 
के हृदयों मे स्वाभिमान और स्वदेशाभिमान की भावना को भर दिया |. 
जापानियो के सम्मुख जापानी साम्राज्य का जो स्वप्न उपस्थित कर 
दिया गया है, उससे उनमे बह उन्माद पदा हो गया है कि उनमें 
संयुक्त राष्ट्र अमेरिका सरीख राष्टू को भी ललकारने की सामर्थ्य समा 
गई है। यह राष्ट्रवाद का चमत्कार है। सष्ट्रीय भावना का अनिवाग्र 
परिणाम है। ऋषि दयानन्द इस देश के निवासियों में इसी राष्ट्रीय 
भावना को और इसी राष्ट्रवाद को जगाना चाहते थे। वद-मन्त्रों की' 
राष्ट्रीय भावनापरक व्याख्या करने वाले वे पहिले ऋषि है। अपने 
आराध्य-देव ईश्वर की राजा, महागजा और महाराजाधिराज तथा 
सम्राट आदि के नामों से आराधना करने की सुन्दर एवं उत्कृष्ट परम्परा 
के सूत्रपात करने से भी उनकी राष्ट्रीय भावना का प्रत्यक्ष परिचय मिलता 
है। वेदभाष्य ओर ऋग्वेदादिभाष्ययूमका पढ़ने का जिनके पास 
समय नहीं है, वे एक बार “आयांभिविनय' को ही उठा कर देख जाय, 
तो उनको ऋषि की .उस उत्कृष्ट राष्ट्रीय का पता चल जायगा, 
जिसका लोत उन्हें उन वेदमन्त्रों मं मिला है, जिन्हे केवल धार्मिक 
प्राथ्ना का दी साधन माना जाता रहा है। इसी प्रकार 'गोकरुणानिधि” 

है उनकी गष्टीयता के आधिक पहलू का एक जीता-जागता चित्र 

के सामने सहसा उपस्थित क्रर देती है । 
इन पंक्तियो के लेखक को ऋषि की इस राष्टीयता ने और स्वदेश 
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के लिये स्वराज्य, साम्राज्य और अग्वण्ड सावभौम चक्रवर्ती राज्य की 
उनकी महल्वाकाज्ञा ने उसके विद्यार्थी जीवन में ही अपनी ओर आकर्षित 
कर लिया था। जितनी अधिक उसने उनको जानने व समभने की कोशिश 
की, उसके हृदय पर उनके राष्ट्रवाद और साम्राज्यवांद की छाप उतनी 
ही गैदरी पड़ती चली गई । जब-जब उसने “सत्यार्थप्रकाश” का स्वाध्याय 
किया, उस पर उनकी राध्टरांयता का रंग गाढ़ा ही होता गया । १६२० 
के वर्धा के जेल-जीवन में उसने एक बार फिर उसका स्वाध्याय खूब मन 
तोगा कर किया और उसी मनन का परिणाम इस पुस्तक का पहिला 
मेस्करण “दयाननद दर्शन था। इस लिये वह यह नहीं मान सकता 
के जो लोग स्व्रामी दयानन्द की राष्ट्रीयता पर मुग्ध हैं और आर्यसमाज 
परे राष्ट्रीय तेज को ओतप्रोत हुआ देखना चाइते हैं, वे सब सिर्फ 
काग्रेसी होने से ही ऐसा चाहते हैं अथवा वे आर्यसमाज को कांग्रेस 
ही पूछ बना देना चाहत हैं। सच यह है कि स्वामी दयानन्द की 
एष्टीयता से ही वे कांग्रेसवादी बने हैं और आज वे अपने देश की मृक्ति 
के लिये होने वाली लड़ाई में पढहिली पंक्ति में खड़ा होने में ही श्रपना 
परम सौभाग्य मानते हैं। आर्यसमाज यदि अपने संस्थापक ऋषि 
दयानन्द की राष्ट्रीयता से विमुत्र न हुआ होता, तो देश की राष्ट्रीय किंवा 
एजनीतिक आवश्यकताओं की पूर्ति के लिये, आश्चर्य नहीं कि, कांग्रेस 
क्री जरूरत ही न हुई होती। पानी जैसे अपना रास्ता आप बना लेता है, बेसे 
ही मानवीय भावनायें भी अपना रास्ता स्वयं बना लेती हैं। वे किसी 
नदी, नाले व नहर के भरोसे तालाब की चार दीवारी में बन्द नहीं रह 
पकतीं । आयंसमाज में जब राष्टीय भावनाओं के पनपने की गुजाइश न 
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रही, तब उन्हाने अपना रास्ता बनाया और कांग्रेस के ज्षेत्र में उन्हें 
पनपने का पूण अवसर मिल गया। ऋषि के राष्ट्रवाद किंवा साम्राज्यवाद 
को पनपने के लिये भले ही आज आयंसमाज में गुन्नाइश न रही हो; 
लेकिन, कांग्रेस में वह पूरी तरह पनप रहा है। स्वामी दयाननद की राज: 
नीति कांग्रेस में खूब फल-फूल रही है | स्वदेशी, स्वराज्य, स्वाभिमान और 
स्वदेशाभिमान के जो बीज ऋषि अपने हाथों इस भूमि में बस्बेर गये हैं, 
उनके फूटते हुए अंकुरों की रक्ता मले ही श्रार्यसमाज न कर रहा हो; 
लेकिन, उनकी रक्षा बराबर हो रही है और उन अंकुरों/से पेदा होने वाले 
पौदे आकाश में सिर ऊँचा कर निरन्तर बढ़ रहे हैं (/ऋषि की राष्ट्रीयता 
से गाँधीजी की राष्द्रीयता का बाहरी रूप कितना भी भिन्न क्यों न दीख 
पड़ता हो; लेकिन, उनकी अन्तरात्मा भिन्न नहीं हे, ण्क्‌्ह्री है। इसीलिय 
यह बिना किसी संकोच के कहा जा सकता है कि ऋषि का राष्ट्रीय मिशन 
झायसमाज के उदासीन पड़ जाने पर भी पनप रहा है, फल-फूल रहा 
है और चारों ओर फेल रहा है। उनकी राष्ट्रवादी एवं साम्राज्यवादी 
महत्वाकांज्षा देशवासियों के हृदयों में पूरी तेजी के साथ समा रही हे | 


्‌ 
ऋषि का राष्ट्रवाद 


माम्राज्यवाद की.पद्चिल्ी सीढ़ी राष्ट्रवाद हे । इसी से ऋषि दयानन्द 
ने अपने देश के लिये अ्रखएड सावभौम चक्रवर्तों साम्राश्य की कल्पना 
करते हुए जो आदेश दिया है, वह यह है कि ““मनुष्येद्वाम्यां प्रयोजनाम्यां 
प्रवर्तितव्यम्‌ | प्रथम अत्यन्तपुरुषाथ शरीरारोग्याम्यां चक्रव्तोराग्यश्री- 
प्राप्तिकरणम । द्वितीय सर्बा विद्या: पठिला तासां सबन्नप्रचारीकरणम ।” 
इसका अ्भिप्राय यह है कि “मनुष्य को सदा दो प्रयोजन अपने सामने रख, 
क्र उनकी पूर्ति के लिए श्रपना सत्र व्यवशर करना चाहिए | पहिला यह 
कि अत्यन्त पुरुषाथ करके श्रौर शरीर को स्वस्थ रख कर वह चक्रवर्ती 
राज्यर्पी श्री का सम्पादन करे और दूसरा यह कि वह सब विद्याओं को पढ़ 
कर सब जगह उनका प्रचार करे ।” यजुवँद के पहिले श्रध्याय के छठे | 
मन्त्र की व्याख्या में महर्षि ने ये पंक्तियां लिखी हैं। राजनीतिक भावना 
को और स्वराज्य की स्थापना को विद्या-प्रचार या धम-प्रचार से पहिला 
स्थान दिया गया है। मनुष्य-जीवन के लिये निर्धारित किए. गए कार्यक्रम 
में उसका उन्होंने पहिला स्थान रखा है। ऋषि दयानन्द के हृदय 
में स्वदेश का, माठृभूमि का, आयावत का सर्वोपरि स्थान था। आज 
कहने वाले आ्रवेश में श्राकर, जनता की धार्मिक भावनाओं को 
उभाइने के लिए और श्रोताओं से तालियां पिय्वाने के लिए यह कह 
जाते हैं कि उनके एक द्वाथ में यदि स्वराज्य और दूसरे में बेद हो, तो वे 
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स्व॒राज्य को हाथ. से छोड़ देंगे: लेकिन, वेद को नहीं; क्योंकि वेद से वे 
स्व॒राज्य द्ासिल कर सकते हैं और स्वराज्य से वेद उन्हें नहीं मिल सकेगा । 
ऐसा कहना ऋषि दयाननद की भावना, कल्पना, आदेश और उपदेश के 
सवथा विपरीत है । उनकी नजरों में 'स्वराज्य' की कीमत 'वेद' से किसी 
भी अंश में कम नहीं थी। उनके लिए स्वराज्य या चक्रवर्ती राज्य का स्थान 
पढिला और वेद अथवा विद्या का दूसरा हे । उनकी देशभक्ति या राष्ट्र भक्ति 
की भावना इतनी पवित्र, उत्कृ४ और सवंव्यापी थी कि उनके सार जीवन 
में और जीवन के समस्त कार्यों में मनुष्य के देह में रुधिर की तरह समाई 
हुई थी। “सत्याथप्रकाश” के ग्यारदवें समुल्‍्लास में वे लिखते हैं कि “यह 
श्रार्यावत देश ऐसा है, जिसके सद्ृश भूगोल में दूसरा कोई देश नहीं है । 
इसीलिए इस भूमि का नाम सुवणभूमि है, क्योकि यही सुबण आदि रत्नों 
को उत्पन्न करती है ॥/////०/७//०/०००० “ जितने भूगोल में देश हैं, वे सब 
इसी देश की प्रशंसा करते ओर आशा रखते हैं कि पारसमणि पत्थर 
सुना जाता है, वह बात तो झूठी हे, परन्तु आरर्यावत देश ही सच्चा पारस- 
मणि है किं जिसको लोहे रूप दरिद्र विदेशी छूते के साथ ही सुबर्ण अर्थात्‌ 
धनाढ्य हो जाते हैं ।” ग्यारहवां समुल्लास खण्डनात्मक है और ये पंक्तिया 
भी खण्डनात्मक प्रकरण में से ही ली गई हैं । प्राथन[समाजियों और 
ब्राह्मसमाजियों की आलोचना करते हुए वे कितनी वेदना और ब्यथा के 
साथ यद्द लिखते हैं कि “ इन लोगों में स्वदेश-भक्ति बहुत न्यून हे ।” 
हटलनननरबन्‍नबन** “भला जब आर्यावत देश में उत्तन्न हुए हैं और इसी देश 
का अ्रन्न-जल खाया-पिया, अब भी खाते-पीते हैं, तब अपने माता-पिता व 
पितामद्गदि के मार्ग को छोड़ दूसरे विदेशी मतों पर अधिक झुक जाना 
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ओर एतद शस्थ संस्कृत विद्या से रहित अपने को विद्वान्‌ प्रकाशित करना, 
इंगलिश भाषा पद के पण्डिताभिभानी होकर कटिति एक मत चलाने में 
प्रवृत्त होना, मनुष्यों का स्थिर और बृद्धिकारक काम क्यो कर हो सकता 
है ?” स्वदेश, स्वभाषा तथा स्वधर्म से प्रेम और अपने पूवजो' के लिए 
गौरव एवं अ्रभिमान ऊपर की पंक्तियों के एक-एक शब्द से टपक रहा है । 
कितने दुःख्,व्यथा और वेदना के साथ वे लिखते हैं कि “विदेशियों 
के आर्यावित म॑ गज्य होने का कारण आपस की फूट, मतभेद, व्रह्मचय 
का सेवन न करना, विद्या न पदना-यद्ाना, बाल्यावस्था में अस्वयम्बर 
विवाइ, विषयासक्ति, मिथ्या भाषण आदि क्रुलक्षण, वेद विद्या का 
अप्रचार आदि कुकर्म हैं ।” “जब आपसे में भाई भाई लड़ते हैं, तभी' 
तीसरा विदेशी आकर पंच बन बेठता हे |” “आपस की फूट से 
कौर, पाण्डव और यादत्रों का सत्यानाश हो गया, सो तो हो गया; 
परन्तु अब तक भौ वही रोग पीछे लगा है। न जाने यह भयंकर राक्षस 
कभी छूटेगा वा आर्यो को सब सुखों से छुड़ाकर दुःख सागर में ड्ूबो 
सारेगा। उसी दुष्ट गोत्र-इत्यारे, स्वदेश विनाशक, नीच के दुष्ट मार्ग 
में आये लोग अब तक भी चल कर दुःख बढ़ा रहे हैं। परमात्मा कृपा 
करें कि यह राज.रोग इम आयो में से नष्ट हो जाय ।”'**“इसी प्रसंग 
में ऋषि लिखते हैं कि “जब तक छक मत, एक हानि-लाभ, एक सुख- 
दुःख परस्पर न मानें, तब॒तक उन्नति होना बहुत कठिन है।” ये पंक्तियाँ 
भक्याभक््य और आरचार-अनाचार के प्रकरण दसभें समुल्लास में से ली 
गई हैं। इसी प्रकरण में समुद्र-यात्रा की चर्चा करते हुये ऋषि ने लिखा 
है कि “क्या विना देश-देशान्तर और द्वीप-द्वीपान्तर में राज्य व व्यापार 
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किये स्ववेश की उन्नति कभी हो सकती है ? जब लवदेश में ही ल्वदेशी 
लोग व्यवहार करते श्रौर परदेशी स्वदेश में व्यवहार व राज्य करें, तो 
बिना दुःख और दारिश के दूसरा कुछ भी नहीं हो सकता |? *** इ्सी 
प्रसंग में आगे वे कहते हैं कि “इसी मूढ़ता से इन लोगों ने चौका 
लगाते लगाते, विरोध करते-कराते सब स्वातन्त्रय, आनन्द, धन, राज्य, 
विद्या और पुरुषार्थ पर चौका लगा कर हाथ पर हाथ धरे बेंठे हैं ।” 
दूसरे देशों में, द्वीप-द्वीगान्तर और देश-देशान्तर में, राज्य एवं व्यापार 
करते हुये स्वदेश को सम्र॒द्ध एवं वेभवशाली बनाने की भावना ऋषि 
दयानन्द के द्वदय में किस प्रकार भरी हुईं थी,--यह ऊपर की पंक्तियों 
से बिलकुल स्पष्ट है। उस पर किसी प्रकार की टीकाटिप्पणी करने की 


जरूरत नहीं । 
स्व॒राज्य की कल्पना 


ऋषि दयानन्द की स्वराज्य-कल्पना कितनी सुन्दर, उत्कृष्ट और 
विशुद्ध है, यह भी उनके लेखों से स्पष्ट है। श्राज से ४०-४४ वर्ष पहिले 
जब स्वामीजी ने स्वराज्य, साम्राज्य और अखण्ड सावभौम चक्रवर्ती राज्य 
की चर्चा अपने लेखों में की थी, तब 'स्वराज्य' का विचार भी किसी के 
दिमाग में पेदा न हुआ था । कांग्रेस के भीष्म पितामह दादाभाई नौरोजी 
ने १६०६ में कांग्रेस में इस शब्द का उच्चारण किया था। होमरूल 
आन्दोलन के दिनों में इस शब्द का कुछ खुला प्रयोग होना शुरू हुआ 
था। १६१६ में लखनऊ-कांग्र स में “स्वराज्य के जन्मसिद्ध अधिकार” 
दोने की घोषणा करते हुए उसके प्रात्त करने का दावा लोकमान्य तिलक 
ने पेश किया था। श्€र८् में कांग्रेस ने लादौर में पूर्ण स्व॒राज्य की 
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घोषणा करके उसे अपने ध्येय के रूप में स्त्रीकार किया । लेकिन, 
स्वामी दयानन्द ने आधी सदी से भी पहिले जिस स्वराज्य की चर्चा की थी, 
उसका स्वरूप उनके अत्यन्त सरल, सीधे और साफ शब्दों म॑ं यह था कि 
“कोई कितना ही करे, परन्तु जो स्वदेशीय राज्य होता है, वह सर्वोपरि 
उत्तम होता है। श्थवा मतमतान्तर के आग्रह रहित, अपने और पराये 
का पक्षुपातशूत्य, प्रजा पर पिता-माता के समान कृपा, न्याय एवं दया 
के साथ विदेशियों का राज्य भी पूर्ण सुखदायक नहीं है ।” 

ऋषि दयाननद ने यह विचार पश्चिम की उस शिक्षा-दीक्षा से नहीं 
लिया था, जिसका बहुत बड़ा अहसान अंग्र ज-शासकों की ओर से हमारे 
सिरों पर आम तौर पर लाद दिया जाता है. और हम भी बड़े अदब के 
साथ यह मान लेते हैं कि इस देश में पेदा हुई राष्ट्रीय भावना, गष्ट्रीय 
एकता, शजनीतिक आकांक्षा और स्वराज्य की इच्छा इस देश को 
ब्रिटिश शासन की देत़ है। यह सोभाग्य ही समझना चाहिये कि ऋषि 
अंग्र जी से सबंथा अमभिज्ञ थे और उनकी अ्रगाध विद्वत्ता का आधार 
एकमात्र संस्कृत का ख्रध्ययन और संस्कृत-प्रन्थों का स्वाध्याय था। न वे 
इंग्लैंड बेरिस्टरी पास करने गये और न यहां ही उन्होंने किसी अंग्रेजी 
स्कूल या कालेज में शिक्षा पाई । इसी से उनका जो कुछ भी था, 
वह अपना था, विशुद्ध भारतीय था और विदेशी प्रभाव से स्ंथा रहित 
था। वेद की ऋचाओं से, स्मृति ग्रन्थों के श्तोकों से और ऋषि-मुनियों 
के श्राप्त चचनों से उन्होने राष्ट्रवाद की शिक्षा और दीक्षा ली थी। उन 
सबका उल्लेख करना सम्भव नहीं है। अथवंवेद (१०-७-३१) का एक 
मन्त्र यद्ां दे देना बस होगा। वह यह है कि “यदज: प्रथम संवभूव, सह 
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लत्खराज्यमियाय । यस्मन्नान्यपरमस्ति भूतम्‌ |” श्रर्थात्‌ “जब कि 
कर्मयोगी प्रजागण सब से प्रथम संगठित होता है, तब वह स्वराज्य प्राप्त 
करता है, जिससे श्रेष्ठ दूसरा कोई राज्य नहीं है ।” इस वेद मन्त्र के 
आशय को ऋषि ने खोलकर उन शब्दों में दे दिया है, जो कि ऊपर 
दिये गये हैं । इससे दो भाव प्रगट होते हैं। एक तो यह कि राष्ट्र या 
स्वराज्य के लिये संगठन पहली शत है। देशवासियों के संगठित हुए 
विना राष्ट्रीय भावना न प्रनप सकती है और न सुदृद हो सकती 
है। विना उसके 'स्वराज्य'ः का सम्यादन नहीं किया जा सकता | दूसरा 
भाव यह हे कि 'सुराज्यों स्वराज्य' का स्थान नहीं ले सकता; बल्कि 
अपना राज्य कुछ खराब भी क्‍यों न हो, वह परायों, विदेशियों और 
ग्राक्रान्ताओं के सुराज्य यानी अच्छे से अच्छे राज्य से भी कहीं अधिक 
अच्छा है| मतमतान्तर के आग्रह से रहित, जेसा कि महारानी विक्टोरियां 
की घोषणा को लेकर अंग्रेज अपने राज्य को बताते हैं; अपने पराये 
का पक्षुपातशत्य, जेंसा कि अपनी अदालतों के न्याय की दुहाई देते 
हुए अंग्रं ज अपने शासन को कहते हैं और प्रजा पर पिता-माता के 
समान कृपा, न्याय और दया के साथ जेंसा कि अपनी हकूमत के बारे 
में श्राम तौर पर अंग्रेज दावा पेश करते हैं:--मदहृषि कहते हैं कि विदेशियों 
का राज्य पूर्ण सुखदायक नहीं है। कोई कितना ही करे, जो स्वदेशीय 
राज्य होता है, वह सर्वोपरि उत्तम होता है । कितनी सुन्दर यह कल्पना 
है, कितनी उज्ज्वल यह भावना है और केसा उत्कृष्ट यह राष्ट्रवाद हे? 
अंग्रेजी राज्य को इस कसौटी पर कसने की जरूरत नहीं । स्वामी दया- 
नन्‍द का अनुयायी इस या किसी भी विदेशी राज्य का भक्त नहीं हो 
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सकता । यदि वह उसका भक्त है, तो वह अपने को स्वामी दयानन्द का 
अनुयायी और सच्चा आयंसमाजी नहीं कह सकता | 
साम्राज्य ओर चक्रवर्ती राज्य 

ग्यारहवे समुल्‍्लास से “सत्याथंप्रकाश” के खण्डनात्मक प्रकरण 
का आरम्म होता है। उसकी प्रारम्मिक पंक्तियों से ऋषि दयानन्द की 
उस भावना का पूरा परिचय मिल जाता है, जिससे प्रेरित होकर उनको 
मतमतान्तर के खण्डन का कठोर, कठु और अ्प्रिय कार्य करने के 
लिये मजबूर होना पड़ा। उसके प्रारम्भ म ही क्रषि लिखते हैं कि 
“सृष्टि से लेकर पाच सहस्ल वर्षों से पूर्व समय पर्यन्त आयों का साब॑- 
भौम चक्रवर्ती अर्थात्‌ भूगोल में सर्वोपरि एकमात्र राज्य था । अन्य देश 
में माइलिक अर्थात्‌ छोटे छोटे राजा रखते थे।” *०**४: “प्वायम्भुव 
राजा से लेकर पॉडवो पर्यन्त श्रार्यों का चन्रवर्तों राज्य रहा, तलश्चात्‌ 
परस्पर के विरोध से लड़ कर नष्ट हो गये, क्योकि इस परमात्मा की 
सृष्टि में अभिमानी, अन्यायकारी, अ्रविद्वान्‌ लोगो का राज्य बहुत दिन ' 
नही चलता ।” मेन्युपनिषद के कुछ वाक्य उद्धृत करने के बाद आप 
लिखते हैं कि “इत्यादि प्रकरणों से सिद्ध है कि सृष्टि से लेकर महाभारत 
प्यन्त चक्रवर्ती साबंभौम राजा आय॑-कुल में ही हुए थे। अ्रब इनके 
सन्‍्तानों का अभाग्योदय होने से राज्य भ्रष्ट होकर विदेशियों के पादाक्रात 
हो रहे हैं।” आठवें समुल्लास मे भी ऋषि ने लिखा है कि “अब 
अभाग्योदय से और आर्यों के आलस्य, प्रमाद, परस्पर के विरोध से 
अन्य देशो में राज्य करने की तो कथा दी क्‍या कहनी, कितु श्ार्यावतत 
मे भी आर्यो का अखणइड, स्वतन्त्र, स्वाधीन, निभय राज्य इस समय 
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नहीं है । जो कुछ है, सो भी विदेशियों के पादाक्रान्त हो रहा है | कुछ 
थोड़े राजा स्वतन्त्र हैं | दुर्देव जब आता है,तब देशवासियों को श्रनेक प्रकार के 
दुःख भोगना पड़ जाता है।” हिटलर और मुसोलिनी ने जेसे अ्रपने 
देशवासियों के सामने जम॑न-साम्राज्य और रोमन-साम्राज्य के गत वैभव 
एवं गौरव की गाथायें उपस्थित करके उनके द्ृदयों में राष्ट्रवाद की 
भावना को पेदा किया है, ठीक वेसे ही ऋषि दयानन्द इन सब सचाइयों 
को उपस्थित करके अपने देशवासियों के द्वदयों में उत्कृष्ट राष्ट्रीय भावनाश्रों 
को जगाना चाहते थे । जिन लोगों ने लाखों वा तक संसार में ग्रखण्ड 
आर सा4बभौम चक्रवर्ती साम्राज्य का उपभोग किया है, वे आज गुलाम 
बने हुए हैं। उनके छृृदयों में यदि अ्रपनी गुलामी के प्रति तीब्र घुणा 
कैदा हो जाय और अखण्ड सावभौम चक्रवर्ती साम्राज्य की महत्वा- 
कांज्षा उनके द्वदयों में समा जाय, तो उनका दमन करने का सामथ्य 
संसार में किसको हो सकता है ? यही स्वाभिमान और महत्वाकांज्षा ऋषि > 
दयानन्द अपने देशवासियों की नस-नस में भर देना चाहते थे | आज 
हिटलर और मुसोलिनी की आकांक्षाओं ने आसुरी वृकत्ति धारण कर 
ली है। वे सारे संसार को अपना गुलाम बना लेना चाहते हैं। इसी 
प्रकार साप्राज्यवादी राष्ट्रों के साम्राज्य का लक्ष्य दूसरों का शोषण, 
उत्पीडन और दमन रहा है | उनकी हकूमत ने दूसरों को नंगा, भूखा, 
दरिद्र और दुःखी बनाया है। पूंजीवादी साम्राज्यों ने दूसरों के पेट पर 
पैर रख कर अपना पेट भरा है | लेकिन, ऋषि के सावभौम 
चक्रवर्ती साम्राज्य की कल्पना यह नहीं है । पांचवें समुल्लास में राजधम 
की व्याख्या करने के बाद उसके अ्रन्त में वे लिखते हैं कि ““यह्व संक्षेप 
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से राजधम का वर्णन यहां किया है। विशेष वेद, मनुस्म्ृति के सप्तम, 
अष्टम, नवम अ्रध्याय में और शुक्रनीति तथा विदुर प्रजागर और 
महाभारत के शान्तिपव के राजधर्म श्र आपद्धम आ्रादि पुस्तकों में देख कर 
पूर्ण राजनीति को धारण कर के माण्डलिक अथवा सावंभौम चक्रवर्ती 
राजा राज्य करे और यह समझे कि “वर्य॑ प्रजापते: प्रजा अ्रभूम ।” 
हम प्रजापति श्रर्थात्‌ परमेश्वर की प्रजा और परमात्मा हमारा राजा, 
हम उसके किंकर भ्त्यवत्‌ हैं| वह कृपा करके अपनी सृष्टि मं इमको 
राज्याधिकारी करे और हमारे हाथ से अपने सत्य न्याय की प्रद्त्ति करावे।” 
जो राजा या सप्राद अथवा उसके देशवासी राज्य या साम्राज्य से 
मदान्ध न होकर सदा यह याद रखेंगे कि वे भी किसी के किंकर, भ्ृत्य 
अथवा नौकर हैं, वे सहसा अन्याय, अत्याचार और पापाचार करने पर 
उतारु नहीं हो सकते | उनके सामने तो सदा यही आदशं रहेगा कि 
हम तो संसार में परमात्मा के सत्य और न्याय की प्रवृत्ति को फैलाने 
के लिये उसके सिफ निमित्तमात्न हैं । जिसने अपने को भगवान्‌ का 
निमित्त बना और मान लिया, वह तो अर्जुन के समान अपने को कृष्ण 
के अपंण कर देगा और तब उसके हाथों से इस संसार म॑ कुछ भी 
अन्याय, पाप ब अत्याचार न हो सकेगा। अपने को भगवान्‌ के अ्रप॑ण 
कर उसका निमित्तमान्न मान लेने की भावना आज के एक दम गिरे 
हुये जमाने में भी हिन्दू राज्यों में प्रायः सर्वत्र पाई जाती है। प्रायः सभी 
हिन्दू राज्यों में कोई न कोई बड़ा देवी, देवता, मन्दिर अ्रथवा भगवान्‌ 
माना ही जाता है। प्रचलित भाषा में यद्यपि उसको राज का मन्दिर 
कहा जाता है; लेकिन, वास्तविकता यह दे कि सारा ही राज्य उसका 


( २४ ) 

माना जाकर राजा या महाराजा सिर्फ उसके प्रतिनिधि माने जाते हैं । 
टिहरी नरेश को बोलते बद्रीनाथ” कहने या मानने का और क्‍या मतलब 
है ? आवणकोर का राज्य भगवान्‌ पद्मनाभ का माना जाता है। प्रतिदिन 
सबेरे महाराज उसके दशन करने इस लिए जाते हैं कि वे राज्य शासन 
के संचालन के लिये प्रतिदिन उनसे आदेश एवं आशीवांद प्राप्त 
करते हैं | राजस्थान तथा श्रन्य प्रदेशों के प्रायः सभी हिन्दु राज्यों मं यही 
व्यवस्था है । लेकिन, आज तो यह भावना भी हिन्दू धर्म और हिन्दू समाज 
की अन्य रुढियों एवं परम्पराश्ों के समान फेवल एक रुढ़ि और परम्परा 
रह गई हैं । उसकी आदशंभूत आन्तरिक भावना सबंथा नष्ट हो 
चुकी है। राजाओं ने राज्यों को अपनी निजी सम्पत्ति मानकर साहुकारो 
एवं जमीदारों के समान उनका उपभोग करना शुरू कर दिया है। 
अवस्था कितनी ही विकृृत क्यो न हो गई हो, उसकी वजह से प्राचीन 
व्यवस्था एवं आदश को बुरा नहीं बताया जा सकता और उसकी 
उत्कृष्टता मिट नहीं जाती। ऋषि दयानन्द के सामने यही आदश 
था और इसी से प्रेरित होकर उन्होंने अपने देश के पॉच हजार वष 
पढिले नष्ट हुए गौरब की भावना को देशवासियों के ह्ृदयो मे जगाने की 
कोशिश की थी। इस स्वाभिमान और स्वदेशाभिमान की भावना को उद्दीक्त 
करना ही उनकी राजनीति का सार कहा जा सकता है । संसार में सत्य और 
न्याय की प्रश्गत्ति हमारे हाथो से तभी हो सकती है, जब हमारे हाथों मे 
सावभौम चक्रवर्ती राज्य की बागडोर हो,--इस सचाई की ओर ऋषि 
ने इस प्रकरण में भी हमारा ध्यान एक बार फिर आकर्षित किया 
है। जो लोग आर्यसमाज को रांजनीति से सबंथा दूर और अलिस 
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रख कर संसार में सत्य और न्याय की प्रवृत्ति के पैदा करने की इच्छा 
किये हुये हैं, 'वे कितनी बड़ी मूल में हैं ? क्‍या वे इसको जानने और 
समभने की कोशिश करेंगे ? 
वेदिक राष्ट्रीय प्राथना 

स्व॒राज्य किंवा साम्राज्य की कल्पना या भावना को देशवासियों के 
हृदयों में उमारने के लिये ऋषि ने वेदिक राष्ट्रीय प्रार्थनाओं का जो 
सूत्रपात किया है, वह उनकी महान्‌ राष्ट्रीयता की सब से प्रबल साज्ञी है । 
उनकी उदभट राष्ट्रीयता, देशप्रेम और राष्ट्रभक्ति का खोत वे वेदमन्त्र हैं, 
जिन्हें सिफ प्रार्थना के मन्‍्त्रों के रूप में लिया जाता रहा है और यह समझा 
जाता रहा है कि वे जीवन की सिफ आध्यात्मिक जरूरत को पूरा करने के 
लिये हैं | इधर आयसमाजियों में भी यह बीमारी पेदा हो गई है कि वे 
वेदों को सावभौम मानकर यह समझ बेठे हैं कि उनका एकदेशीय राज- 
नीति से कुछ भी सम्बन्ध हो नहीं सकता । देशभक्ति, राष्ट्रभक्ति, स्वराज्य 
की भावना, स्वाधीनता की इच्छा और स्वतन्त्रता की आकांक्षा के एक- 
देशीय होने से ही वेदमन्त्रों के साथ उनका कोई सम्बन्ध होने की बात 
अनेक आयसमाजी स्वीकार ही नहीं करते; बल्कि वे उसका विरोध करने 
पर आमादा हो जाते हैं । लेकिन, उनके मत का समथन स्वामी दयानन्द 
के लेखों से नहीं हो सकता। स्वामी दयानन्द की विशाल भावना में 
उनकी इस संकुचित कल्पना के लिये कोई स्थान नहीं है। यद्द उसके 
सवंथा विपरीत और विरोधी है । 

आज हिटलर और मुसोलिनी की जिस लालसा को आसुरी और महत्वा- 
कांक्षा को राक्षसी कद कर उसकी निन्दा की जाती है, वद्द वेदमन्त्रों में भी 
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प्रगट की गई है| हम रोज दिनमें बारह बार यह प्राथना करते हैं कि“योध्स्मान्न्‌ 
द्वेष्टियं बय॑ द्विष्मस्त वो जम्मे दध्म:।” श्रपने भगवान्‌ से इम यह कहते 
हैं कि जो हम से द्वेष करे और जिससे हम द्वं ष करे, उसे हम आपके जबड़े 
में इसलिये देते हैं कि आप उसका नाश कर डालें । इस प्रार्थना का और 
क्‍या अ्रमिप्राय है ? मानसिक शुद्धि के लिये जिन मन्त्रों से मनसा परिक्रमा 
का सन्ध्या में विधान किया गया है, उस के सभी मनत्रों में इस प्राथना का 
समावेश किया गया है| छः बार सबे रे और छः बार शाम को यह प्रार्थना 
की जाती है । इसकी व्याख्या जिस अद्भुत ढंग से आय॑ विद्वान्‌ करते हें, 
उसकी चर्चा हम यहां नहीं करना चाहते और न हम किसी बहस में पड़ना 
चाहते हैं । हम जिस श्रभिप्राय की ओर संकेत कर रहे हैं, वह स्पष्ट और 
सन्देह से रहित है । ऋषि का किया हुआ सारा ही वेद भाष्य 
हमारे अभिप्राय का सोलहों आना समथंक है। जो व्यक्ति अपने श्राराध्य 
देव का राजा, महाराजा, सम्राद आदि के नामों से स्मरण करता है, वह 
किसी पराये की पराधीनता कभी स्वप्न में भी स्वीकार नहीं कर सकता 
झौर उसे स्वदेश का पराधीन रहना एक क्षण के लिये भी सहन 
नहीं हो सकता । ऋषि दयानन्द की ऐसी ही भावना थी। इसी से उनके 
बेद-भाष्य में राष्ट्रीय भावना अथ से इति तक ओ्रोतप्रोत है। गुरुकुल 
कांगड़ी के सुयोग्य स्नातक पालीरत्न पण्डित चन्द्रमणिजी विद्यालज्डार ने 
ऋ्रषि के वेद भाष्य के श्राधार पर एक छोटी-सी सुन्दर और उपयोगी 
पुस्तक “स्वामी दयानन्द का वेदिक स्वराज्य” नाम से लिखी है। गुरकुल 
में वेद के उपाध्याय रने से उनको स्वामीजी के बेद भाष्य के पारायण 
करने का अवसर सहज ही में प्राप्त हुआ है। यद्दां दम बेद भाष्य के 


( २७ ) 


विस्तार में नहीं जाना चाइते। हम ऋषि की राष्ट्रीय प्राथना की 
ओर केवल एक संकेत कर देना चाहते हैं। वैदिक प्रार्थना की दृष्टि से 
“आर्याभिविनय” का स्थान स्वामीजी के ग्रन्थों में सब से ऊँचा है| उसके 
लिखने का एकमात्र उद्द श्य प्राथना-पुसतक तय्यार करना था। यद्यपि 
उसकी भूमिका में स्वामीजी ने “आर्याभिविनय” के लिखने का तालये 
परमेश्वर का यथार्थ ज्ञान करा कर उसमें प्रेममक्ति पेदा करना और उसकी 
स्तुति, प्राथना एवं उपासना तथा धर्मादि विषय का वर्णन करना बताते 
हुए लिखा है कि “इस “आर्याभिविनय' ग्रन्थ में मुख्यता से बेदमन्त्रों का 
परमेश्वर-सम्बन्धी एक ही थ्र्थ संक्षेप में किया गया है, दोनों अर्थ करने 
से ग्रन्थ बढ़ जाता,” तो भी वह राष्ट्रीय प्रार्थना से ओतप्रोत है । परमेश्वर 
की स्तुति, प्राथना और उपासना करते हुए भी ऋषि की राष्ट्रीय भावना 
जहां-तहां प्रकट हो गई है और इसी से “आर्याभिविनय” को बेदिक 
राष्ट्रीय प्रार्थना की पुस्तकों में भी बहुत ऊँचा स्थान मिल गया है। परमात्मा की 
प्रार्थना स्थान-र्थान पर राजा, साम्राज्य-प्रसारक, राज्यविधायक सम्राद्‌ , महा- 
राजाधिराज,मद्दौराजाधिराजेश्वर आदि उत्कृष्ट राष्ट्रीय संबोधनों से की गई है । 
अरलुवेद के अड़॒तीसवें अध्याय के चौदहवें मन्त्र के “ क्ष॒त्राय पिन्यस्व ” 
का अर्थ करते हुए ऋषि ने लिखा है कि “दे मह्ाराजाधिराज पखनह्म ! 
“ज्षत्रायः अखरण्ड चक्रवर्ती राज्य के लिए शौय , घेय , नीति, विनय, परा- 
क्रम और बलादि उत्तम गुणयुक्त कृपा से हम लोगों को यथावत््‌ पुष्ट कर । 
अन्य देशवासी राजा हमारे देश में कभी न हो तथा हम लोग पराधीन 
कभी न हो ।” यजुबँद के अध्याय छुत्तीस का मन्त्र चौबीस सन्ध्या में रोज 
दो बार पढ़ा जाता है और ईश्वर से सौ वर्ष की आयु मांगते हुए “अ्रदीना: 
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स्याम शरद: शतम” का वर मांगा जाता है। इसका श्रथ क्षि लिखते 
हैं कि “हम सौ वर्ष की आयु में कभी पराधीन न हो और स्वाधीन ही 
रहें |? यजुबंद के अठारहवें अध्याय के उन्नत्तीसवें मन्त्र की व्याख्या में 
वे परमात्मा से कहते हैं कि “आपकी कृपा से 'स्वरगन्म' हम उत्तम सुख 
को प्राप्त हो, जब तक जीबें , तब तक सदा चन्नवर्ती राज्य आदि भोग से 


सुखी रहें ।” 
स्वदेशी की भावना 

“देखो, अ्रपने देश के बने हुए जूते को कार्यालय ( श्राफिस ) और 
कचहरी म॑ जाने देते हैं, तथा देशी जूते को नहीं । इतने ही में समझ लो 
कि अपने देश के बने जुतो की भी कितनी मान प्रतिष्ठा करते हैं, उतनी 
भी श्रन्य देशस्थ मनुष्यों की नहीं करते । देखो ! कुछ सौं व० से ऊपर 
इस देश में आए युरोपियनों को हो गए और श्राज तक वे लोग मोटे 
कपड़े आदि पहिरते हैं, जेसा कि स्वदेश में पहिरते थे। उन्होंने अपने 
देश का चाल-चलन नहीं छाड़ा, और तुम में से बहुत से लोगों ने 
उनका श्रनुकरण कर लिया | इसी से तुम निद्युद्धि और थे बुद्धिमान 
ठहरते हैं। अ्नुकरण करना किसी बुद्धिमान्‌ का काम नहीं ।” “सत्याथ्थ- 
प्रकाश ” के खण्डनात्मक प्रकरण के ग्यारदवें सम्मुल्लास में से ही ये 
पंक्तियां ली गई हैं। इनसे यह प्रगट है कि खण्डनात्मक प्रकरण भी 
स्वदेश-प्रेम एवं स्वदेशी की भावना से श्रोत-प्रोत है। स्वामी जी के जो 
वस्त्र ग्रजमेर में सम्भाल कर आज तक रखे हुए हैं, वे सब शुद्ध खादी के 
हैं। अम्रतवर्षी स्वामी सत्यानन्द जी महाराज ने “श्रीमहयानन्द प्रकाश ” 
नाम से स्वामी जी की एक भावना-प्रधान जीवनी, अत्यन्त ओजस्वी शब्दों 
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में और बहुत ही तेजस्ब्री शेली में लिखी है। उसमें से एक प्रसंग हम 
यहां ऋषि की स्वदेशी की मावना को प्रगट करनेके लिए उद्ध[त कर रहे हैं। 
वह यदह्द हे कि “एक दिन का वर्ण न है कि ठाकुर ऊधोसिह छावलीनिवासी 
अपने पिता और ठाकुर भूपालसिंद जी के साथ स्वामी जी के दर्शन करने 
के लिए अलीगढ़ मं आए | उस दिन ऊधोमिंद जी के बस्त्र नए ढड् के 
थे और सब के सब विलायती कपड़े के बने थे । ऊधोसिद्द जी कुछ काल 
जलेसर की पाठशाला म॑ भी अ्रध्ययन करते रहे थ | इसलिए महाराज उन्हें 
भली भाति जानते थे । स्वामी जी ने अ्रति प्यार से कहा---“ऊधव ! देखो, 
तुम्हारे पिता केसे मोटे, सादे और अपने देश के कपड़े के बने बस्त्र पहनते 
हैं। उनका जाति बिरादरी म॑ कितना सम्मान है। क्‍या तुम इस विदेशी 
कपड़े से बने नये वेश से विभषित होकर अपने पिता जी से अधिक 
संस्क्ृत हो गये हो ? ऊधव ! अपने ही देश के वस्तु-वेश को अ्रपनाने में 
शोभा है।” स्वामी जी का यह उपदेश ऊधोसिहजी के हृदय में घर कर 
गया । उन्होंने अ्रपने डेरे पर जाकर वे वस्त्र उतार दिये ओर पुराने ढंग 

के स्वदेशी वस्त्र धारण कर लिये ।” 
जिस व्यक्ति के हृदय में अपने देश के बने हुये जूते के लिये इतना 
मान-सम्मान दो कि वह उसका विदेशी जूते के मुकाबले में कचहरी या 
दफ्तर में न जाने देने तक का श्रपमान सहन न कर सकता हो, उसके 
हृदय में समाई हुई स्वदेशी की भावना का अनुमान सहज में किया जा 
सकता है । स्वामी जी की स्वदेशी की यह भावना सिफ कपड़े या वस्त्र 
तक ही सीमित न थी, बल्कि जीवन के हर अंग-प्रत्यंग में वह समाई हुई 
थी | विदेशी रंग-ढंग भी उन्हें पसंद नथा। ब्राक्मसमाजियों और 
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प्राथनासमाजियों का विदेशियों की नकल करना भी उनकी हि में 
स्वाभिमान और स्वदेशामिमान के सर्वधा विपरीत था। थियोसोफिस्टों 
के साथ मिल कर काम न करने के बार में उन्होने स्वयं लिखा है कि 
“जब अपने देश में सब सत्य विद्या, सत्य धर्म, ठीक ठीक सुधार और 
परम योग की सब बातें थीं और अब भी हैं, तब विचारिये कि थियोसोफिस्टों 
को एतई शवासियों के मत में मिलना चाहिये या श्रार्यावर्तियों को थिथो- 
सोफिस्ट होना चाहिये ।” स्वदेशी की यह कितनी प्रबल भावना है ? किसी 
भी मामले में विदेशियों के सामने सिर कुकाना या उनकी नकल करना 
वे सहन नहीं कर सकते थे । स्वदेशी के सम्बन्ध में उनके लिए जीवन 
के किसी भी अंग या प्रत्यंग में समभोते की जरा-सी भी और कुछ भी 
गुंजाइश न थी। आचार-विचार, रहन-सहन, वेश-भूष्षा और दिल व 
दिमाग में जग-सा भी विदेशीपन आने देना उन्हें सहन नहीं था। वे 
सोलह आना ऐसे खरे स्वदेशी थे कि उनको विदेशीपन का मेल कहीं 
छू तक न गया था। उनका भाव, भाषा, संस्कृति, साहित्य आदि सभी 
कुछ विदेशीपन से सवंधा अछूत या अलिप्त था और स्फटिक मणि के 
समान निर्मल एवं विशुद्ध स्वदेशी के रंग में रंगा हुआ था । कितनी 
पवित्र, उत्कृष्ट और उन्नत यह भावना थी ? कहीं और इसका उदाहरण 
मिलना कठिन है । 
सत्याग्रह किंवा असहयोग का आदशे 
महात्मा गांधी ने जिस रूप में सत्याग्रह और शअ्रसहयोग को देशवासियों 
के सम्मुख पेश किया है, ठीक उस रूप में तो ऋषि दयानन्द ने उसे पेश 
नहीं किया | फिर भी दोनों की मावना अ्रत्यन्त उग्र और स्पष्ट रूप में ऋषि 


के जीवन और लेखों म॑ ममाई हुई मिलती है। सत्य के लिये उनका आग्रह 
उतना ही था, जितना कि गांधी जी का है और अपने जीवन की बाजी 
लगा कर भी वे अन्याय को मिटा देना ही मनुष्य का धर्म मानते थे । 
यह जरूर है कि महर्षि के लेखों में अहिंसा का प्रतिपादन उस रूप में 
नहीं है, जिसमें कि गांधी जी कर रहे हैं। लेकिन, अपने सारे जीवन में 
उन्होने श्रह्िंसा को अपनाया और निभाया है| यहां तक कि आ्राततायी 
तक से बदला लेने की वृत्ति, प्रवृत्ति या भावना उनमें कभी भी पाई नहीं 
गई । अपने झ्राततायी के लिये भी उनके जीबन का आदश यह था कि 
में संसार को बंधनों से मुक्त कराने आया हू, उनमें फंसाने नहीं आ्राया । 
अपने जीवन पर हमला करने वालों और धोखा देकर जीवन लेने की 
कोशिश करने वालों को भी उन्होंने बार-बार क्षमा प्रदान की और उनके 
प्रति कोई दुर्भावना तक अपने हृदय में नहीं आने दी। शाहपुर से जब 
ऋषि जोधपुर जाने को तेयार हुए, तब लोगों ने उनको रोका और उनसे 
कहा कि वहां के लोग बहुत निद्॒र प्रकृति के हैं, तब उन्होंने कश कि 
४८ यदि लोग हमारी अंगुलियों को बत्तियां बना कर जला दें, तो भी 
कोई चिन्ता नहीं | में वहां जाकर अवश्य सत्यापदेश करू गा ।” इसी प्रकार 
का एक प्रसंग अजमेर का है | वहां तीन दिन तक ईसाई पादरियों से 
इसाई-मत पर बहस होती रही । किसी बात पर चिढ़ कर पादरी शूलब्र ड 
ने स्वामी जी से कहां कि ऐसी बातों से श्रापकों कभी कारावास की सजा 
भुगतनी पड़ जायगी। स्वामी जी ने गम्भीरता से मुसकराते हुए कहा कि 
“सत्य के लिए जेल जाना कोई लजा की बात नहीं है। धर्म-पथ पर 
आरूढ कर मैं ऐसी बातों से सबंथा निर्भय हो गया हू । प्रतिपक्षी लोग 


यदि अपने प्रभाव से ऐसा कष्ट दिलायेंगे, तो जहां कष्ट सहते हुए मेरे 
चित्त में शोक का कोई तरंग भी उत्पन्न न होगा, वहा मैं अपने प्रति- 
पक्तियों की अकल्याण कामना भी कभी नहीं करू गा । पादरी जी, में 
लोगों के डराने से सत्य को नहीं छोड़ सकता । ईसा को भी लोगा ने फांसी 
पर लटका ही तो दिया था। ” काशी में हुए सुप्रसिद्ध शास्त्रार्थ में उन 
पर इटों व पत्थरों की वर्षा की गई, वे अविचल भाव से अपने आसन पर 
विराजे रहे । संसार का कोई भी भय, प्रलोमन, आपत्ति और संकट उन्हें 
रुत्य-यथ से विचलित नहीं कर सका । अन्जद के अंगूठे की तरह वें सत्य 
की चद्दान पर अडिग बने रह | बड़े-बड़े मंदिरों की गद्दिया का महन्त- 
पद उन्हें ललचा नहीं सका । मेवाड़ का राज्य जिस नाथद्वार के आधीन 
हे; उसका अधिकार सौंपने का प्रस्ताव उनके सामने पेश किया गया और 
महाराणा ने स्वयं उनसे कहा कि “आप मूर्ति पूजः का खण्डन करना 
छोड दें । यह राजनीति के सब-संग्रह सिद्धान्त के प्रतिकूल है । यदि आप 
यह स्वीकार कर लें, तो एकलिग महादेव के महन्त की गद्दी आपको है। 
वेसे तो यह राज्य भी उसी मंदिर के समर्पित है, परंतु मंदिर के नाम जो 
राज्य का भाग लगा हुआ है, उसकी लाखों की आय है। इतना भारी 
ऐश्वय आपका हो जायगा। सार राज्य के आप गुरु माने जायेंगे।” 
स्वामी जी ने इस पर कुभला कर कहा कि “आप मुझे तुच्छ प्रलोभन 
दिखा कर परमात्मदेव से विमुख किया चाहते हैं। उसकी आजा भंग 
कराना चाहते हैं। राणाजी, आपके जिस छोटे से राज्य और मदिर से 
में एक दौड़ लगा कर बाहिर जा सकता हू, वह मुझे अनन्त ईश्वर को 
आशां-भंग करने के लिए विवश नहीं कर सकता । परमात्मं देव के परम 
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प्रेम के सामने, इस मरुभूमि की मायाविनी मरीचिका अति ठच्छ है। 
लाखों मनुष्यों के विश्वास केवल मेरे भरोसे पर निर्मर हैं। मुझे ऐसे शब्द 
कहने का फिर कभी साइस न कीजिएगा । मेरे धर्म की ध्रुव धारणा को 
धरा-धाम और आकाश की कोई भी वस्तु डगमगा नहीं सकती।” 
काश्मीर महाराज की ओर से परिडत मनफूल साहब के भी ऐसा ही प्रस्ताव 
करने पर स्वामी जी ने कहा था कि “में लोगों को या महाराज साहब 
काश्मीर को प्रसन्न करू या ईश्वरीय आशा का पालन करू ।” जीवन 
के ऐसे अनेक प्रसंग उपस्थित किए जा सकते हैं। सत्य का यह आग्रह 
जैसे ऋषि के दिल और दिमाग में समाया हुआ था, बेसे ही उन्होंने 
आयंसमाज की आधारशिला भी सत्य की नींव पर डाली थी। श्रायंसमाज 
के दस नियमों में से चार में 'सत्य' का उल्लेख है| चौथा नियम यह है 
कि “सत्य ग्रहण करने और असत्य के छोड़ने में सबवंदा उद्यत रहना 
चाहिए ।” पाचवां नियम यह है कि “सब काम धर्मानुसार अर्थात्‌ सत्य 
ओर असत्य को विचार करके करने चाहिये ।” 

असहयोग के लिये ऋषि दयानन्द ने अप्रियाचरण के मा का 
उपदेश या आदेश दिया है। सत्यार्थप्रकाश के अंत में स्वमंतब्या- 
मंतब्य प्रकाश के प्रकरण में मनुष्य का लक्षण करते हुए और उसका 
धर्म बताते हुए श्राप लिखते हैं कि “मनुष्य उसी को कहना, जो मनन- 
शील द्ोकर स्वात्मवत्‌ अ्रन्यों के सुख-दुःख, हानि-लाम को समझे । 
अन्यायकारी बलवान्‌ से न डरे और धर्मात्मा निर्बल से भी डरता रहे | 
इतना ही नहीं अपने स्-सामथ्य से धर्मात्माओं की चाहे वे महा अनाथ 
मिबंल और गुण-रह्तित दी क्‍यों न हों, उनकी रक्षा, उन्नति, प्रियाचरण 


( रेड ) 

करे और श्रधर्मों चाहे चक्रवर्ती, सनाथ, महा बलवान और गुणवान्‌ भी 
क्यों न हों, तथापि उनका नाश, श्रवनति और अ्रप्रियाचरण सदा किया ' 
करे। अर्थात्‌ जहां तक हो सके, वहां तक अ्न्यायकारियों के बल की 
हानि और न्यायकारियों के बल की उन्नति स्वंदा किया करे | इस कास 
में चाहे उसको कितना ही दारुण दुःख प्राप्त हो, चाहे प्राण भी चले 
ज्ञावें; परंतु इस मनुष्यपनरूप धर्म से प्रथक्‌ कभी नहोंवे ।” इस 
श्रप्रियाचरण को कार्य में परिणत करने के लिये महषि ने जो यत्न या उद्योग 
किया, उसकी चर्चा यथास्थान की जायगी । निसन्देह, यह अ्प्रियाचरण 
गाँधीजी के असहयोग से अधिक उग्र और भयानक है। वह अहिसात्मक' 
भी नहीं है | लेकिन, दोनों के अ्भिप्राय में अधिक अंतर नहीं है । 

अदालतों में जाकर आरयंसमाजी मुकदमाबाजी करें ,-इसके तो वे बहुत 
सख्त विरोधी थे। बम्बई में पढहिली बार बनाये गये उपनियमों की 
उन्तालीसवीं धारा यह थी कि “यदि श्रायंसमाज में किसी का आपस में 
कगड़ा हो तो उनको योग्य होगा कि उसको आपस में समझ लें या 
आयंसमाज की न्याय उपसभा द्वारा उसका न्याय करा लें ।” परोपका- 
रिणी सभा के नाम लिखे गये वसीयतनामे की बारहवीं धारा में ऋषि ने 
लिखा है कि “यदि इस स्वीकार-पत्र के विषय में कोई कगड़ा उठे, तो 
उसको राजगणह मं न ले जाना चाहिए। जहां तक हो सके, यह सभा 
अपने-आप उसका निणय करे । यदि आपस में किसी प्रकार का निर्णय 
न हो सके, तो फिर न्यायालय से निर्णय कराना चाहिये ।” स्वामीजी की 
अ्रांतरिक भावनाओ्ों का इन से परिचय मिलता है। उपनियमों की 
उल्नीसवीं धारा में तो यहां तक लिखा है कि “जब तक नौकरी करने और 


( रे४ 9) 
कराने वाला आयसमाजस्थ मिले, तब तक और की नौकरी न करे 
झौर न किसी और को नौकर रखे | वे दोनो परस्पर स्वामी-सेवक-भाव 
से यथावत्‌ बरतें ।” यह लिखने या बताने की जरूरत नहीं कि इस समय 
के आयंसमाजी ऋषि की इन मावनाओं की किस प्रकार उपेक्षा कर रहे 
हैं? स्वामीजी की इन भावनाओं को देखते हुए उनके आचार-विचार 
आर जीवन में आमूलचुल पसरिवतंन द्वोना नितांत जरूरी है । 
साम्यवाद का विशुद्ध रूप 

वर्णाश्रम-व्यवस्था आर्यसमाज का विधायक या रचनात्मक कार्य- 
क्रम है | मनुष्य की सौं वर्ष की आयु को आश्रमों के चार हिस्सों में बांट 
कर उसकी पृर्ण उन्नति एवं विकास की बहुत ही सुंदर एवं व्यावह्यारिक 
व्यवस्था की गई है। इसी प्रकार वर्णों मं समाज को चार विभागों में 
ब्राटकर उसकी प्रगति एवं अमभ्युदय की सर्वोत्तम व्यवस्था की गई हे । 
इसकी बहुत सुंदर और व्यावहारिक व्यवस्था ग्रायसमाज के चोटी के 
विद्वान परिडित बुद्धदेवजी विद्यालज्आार ने अपनी पुस्तक “कायाकल्प” में 
की है। वर्णाश्रम व्यवस्था पर की जाने वाली आपत्तियों का निराकरण 
करते हुए आपने य्रह सिद्ध किया हे कि वर्णव्यवस्था ही साम्यवाद का 
विशुद्ध रूप है और इस समय जितने भी वाद पेदा हो गये हैं, उन सब 
में वर्णाश्रम का वाद ही समाज के अमभ्युदय के लिये श्रेयस्कर है। 
पौराणिक काल में जब बेंदिक युग की अन्य सब व्यवस्थायें बिगड़ गईं , 
तब निस्संदेह वर्णाश्रम व्यवस्था भी अरस्त-व्यस्त हो गई और उसका 
सौंदर्य नष्ट हो गया | समाज कें गभ्युदय और कल्याण का साधन बह 
नहीं रही | बाल विवाह सरीखी जघन्य एवं घातक कुप्रथाओं. ते आश्रम- 
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व्यवस्था की बुनियाद का नाश कर डाला और जन्ममूलक भावनाश्रों 
को प्रधानता मिलने से बर्ण-व्यवस्था के आ्राधारभूत सिद्धांत नष्ट हो गये । 
केवल रूढ़ि, परम्पणा और रिवाज रह गया। उसकी लकीर पीटी जाती 
रही | उसका आदर्श सबंथा नष्ट हो गया। आत्मरक्षा के लिये समाज 
के हाथ में दी गई तलवार से उसने आत्म-हत्या कर ली और अ्रपना 
सर्वनाश कर लिया । यह सब भी धर्म की भावना से किया गया । स्वामी 
दयानन्द ने इस विक्ृत धार्मिक भावना के मूल में ही कुठाराघात किया। 
वर्णाश्रम व्यवस्था का शुद्ध रूप सब के सामने पेश किया। 'सत्यार्थ- 
प्रकाश” के दूसरे, तीसरे, चौथे और पांचवें समुल्लासों में इन्हीं विषयों 
की चर्चा की गई है। आय और अनाय सिफे दो जातिभेद मानकर 
बाकी सब जातिगत एवं जन्मगत भेदभाव को ऋषि ने कपोलकल्पित, 
हानिकारक और अ्रनावश्यक बताकर उसको जड़मूल से मिटा देने का 
आग्रह किया है | वर्श-व्यवस्था का, ऋषि के स्वीकार किये गये वेदिक मत 
के अनुसार, जात-पात के साथ परोक्ष रूप में भी कोई सम्बंध नहीं दे और 
न उसका जन्म के साथ ही कोई सम्बंध है। चौथे समुल्लास में वर्ण॑- 
व्यवस्था के बारे में सुविस्तृत विवेचन करते हुए ऋषि ने यह सिद्धांत 
स्थापित किया है कि “वर्णं-व्यवस्था गुण, कम, स्वभाव के अनुसार 
होनी चाहिए।” इस सिद्धांत के समर्थन में वैदिक प्रमाणों, तर्कों, 
युक्तियों और उदादरणों की कड़ी लगा दी गई है। ऋषि लिखते हैं कि 
“यदि माता-पिता और कुल पर ही यह वर्ण विभाग हो तो क्‍यों जिसका 
पिता श्रेष्ठ उसका पुत्र दुष्ट और जिसका पुत्र श्रेष्ठ बह पिता दुष्ट तथा कहीं 
दोनों भेष्ठ वा दुष्ट देखने में श्राते है | *९९२३९००००००५००००००००९०००१९००००००००० ० 
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““““जो ऐसा न माने उसको कद्दो कि किसी का पिता दरिद्र हो और 
उसका पुत्र धनाव्य होवे, तो क्या अ्रपने पिता की दर्द्रावस्था के श्रमि- 
मान से वह धन को फेंक देवे ? क्या जिसका प्रिता श्रन्धा हो, उसका 
पुत्र भी अपनी ञआरंखों को फोड़ लेवे ? जिसका पिता कुकर्मों हो, उसका 
पुत्र भी कुकर्म करे ? जो कोई रज वीय॑ के योग से वर्णाश्रम व्यवस्था भाने 
और गुण कर्मो के योग से नहीं, तो उससे पूछना चाहिये कि जो कोई अपने 
वर्ण को छोड़, नीच अंत्यज, कश्चीन अथवा मुसलमान हो गया हो, 
उसको भी ब्राक्मणु क्‍यों नहीं मानते ? जो कहोगे कि उसने ब्राक्षण के 
कर्म छोड़ दिये, इसलिये वह ब्राह्मण नहीं है तो इससे यह भी सिद्ध होता 
है कि जो ब्राह्मणादि उत्तम कम करते हैं, वे ही ब्राक्षणादि और जो नीच 
भी उत्तम वर्ण के गुण, कम, स्वभाव वाला होवे, तो उसको भी उत्तम 
वर्ण में और जो उत्तम वर्णुस्थ होके नीच कम करे, उसको नीच वर्ण में 
अवश्य गिनना चाहिये।”....“इस व्यवस्था का कायमार शिक्षा की समासि के 
बाद आचाय॑ पर अथवा राजसभा व धमंसभा पर डाला गया है ।” इसके 
लाभ बताते हुये ऋषि लिखते हैं कि “जिस जिस पुरुष में जिस जिस वरण 
के गुण-कर्म हों उस उस वर्ण का उसे अधिकार देना,--ऐसी व्यवस्था 
रखने से सब मनुध्य उन्नतिशील होते हैं, क्योंकि उत्तम बणा को भय होगा 
कि जो हमारे संतान मूखत्वादि दोष युक्त होगे, तो शुद्ध हो जायेंगे । 
संतान भी डरते रहेंगे कि जो इम उक्त चाल-चलन ओर विद्यायुक्क न 
होंगे, तो शूद्र होना पड़ेगा और नीच वर्णों को उत्तम वर्णुस्थ होने के लिये 
उत्साह बढ़ेगा ।” इस प्रकार ऋषि ने मनुष्यमात्र के लिए जातपात के सारे 
भेदभाव तथा ऊंचनीच को एक ओ्रोर रखकर, उन्नति-प्रगति-विकास तथा 
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अभ्युदय का मार्ग खोल दिया। स्त्रीशूद्रों नाधीयाताम! की कपोलकल्पित 
व्यवस्थाश्रों के विरुद्ध विद्रोह कर उन्हें भी समाजमें ऊँचे से ऊंचा पद, प्रतिष्ठा 
आर सम्मान प्राप्त करने का पूरा अवसर दे दिया। छुवाछ्यूत या अस्प- 
श्यता मिटाने का भी यही मुलमंत्र है | पू जीवाद, धर्मवाद अ्रथवा पंच- 
बाद से पैदा हुई सब्र बुराइयों और बीमारियों का यही रामबाण ओऔषध 
है। ऋषि ने समाज के शरीर में व्यापी हुईं आधि-व्याधियों एवं विकारों 
को दुर करके उसे सर्वथा निरोग एवं स्वस्थ बनाने का सफल यत्न किया। 
सब सामाजिक बुराइयौं को जड़मूल से उखाड़ फेंकने के लिये ही ऋषि ने 
ऊंचनीच, भेदेभाव और असमानता की जन्म मुलक भावना पर 
कुठाराघात करके गुण-कम-स्वमात की प्रतिष्ठा की। जन्म एक आक- 
स्मिक घटना है, जिस पर मनुष्य का अपना कोई बस नहीं है । लेकिन 
गुण कम स्वभाव का अजन करना मनुष्य के अपने हाथ में हे । 
लड़ाई के मेंदान में कर्ण को सूत-पुत्र कह कर जब भीम ने उसकी भर्त्सना 
करनी चाही थी, तब उसने उसको सहसा यह जवाब दिया था कि 
“देवाधीन कुले जन्म, ममाधीनं तु पौरुषम्‌ ।” किसी खास कुल में जन्म 
लेना यह तो देव के आधीन है, किन्तु पुरुषार्थ करना यह मेरे हाथ की 
बात है। सनातनधर्म के नाम पर पुराणमतवादियों ने देव की व्यवस्था 
को अन्तिम रेखा मान कर पुरुष के लिये पुरुषार्थ के सब दरवाजे बंद 
कर दिये थे। ऋषि दयाननद ने उनको सहसा खोल दिया और सबकी 
उन्नति, प्रगति एवं अभ्युदय के लिये समान श्रवसर देकर समाज की 
उन्नति, प्रगति एवं अभ्युदय का मार्ग भी प्रशस्त बना दिया। ऋषि 
दयानन्द के साम्यवाद का शुद्ध रूप यह्दी दे कि सबको उन्नति के लिये 
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समान अवसर मिले, सब प्रगति के मार्ग पर बिना रोक-टोक के आगे बढ़ 
सके और अ्भ्युदय की ऊंची से ऊंची चोटी पर पहुंचने के लिये सबको 
समान सुविधा हो। यही आश्रम-व्यवस्था का सारभूत रहस्य है| इसी 
प्रकार वर्ण-व्यवस्था का आधारभूत मूलमन्त्र सेवा और त्याग हैं । 
ब्राह्षण का सम्मान करने का आदेश जहां सारे समाज को दिया गया 
है, वहां ब्राक्मण के लिये यह आदेश है कि वह मान को विष और अपमान 
को श्रमृत के समान समभे | उसमें अभिमान पेदा होने की इस प्रकार 
जड़ ही काट दी गई है। ब्राक्षण को शिक्षा-दीक्षा का, क्षत्रिय को राज्य 
के कारभार का और वेश्य को व्यापार-व्यवसाय एवं धन-धान्य का 
अधिकारी इस लिये नहीं बनाया गया कि वे उसका उपभोग करें; बल्कि 
उनको बहुत बड़ी जिम्मेवारी सौंप दी गई है । ब्राह्मण पर समाज, देश 
अथवा राष्ट्र को शिक्षित बनाने की, क्षत्रिय पर उसकी सत्र प्रकार की 
रक्षा करने की और वेश्य पर उसको सब प्रकार से समृद्ध एवं सम्पन्न 
बनाने की गुरुतर जिम्मेवारी डाल दी गई है। ये सब अपने कतंव्य-कर्म 
का यथावत्‌ पालन करते हुये अपनी जिम्मेवारी को पूरी तरह निभा सकें, 
तो कोई कारण नहीं कि समाज, देश अथवा राष्ट्‌ म॑ं मूल्रता, कायरता 
दरिद्रता रहने पावे | ब्राह्मण अपने ज्ञान से, क्षत्रिय अपने बल-पौरुष से, 
वेश्य अपने धन-धान्य स और शुद्ध अपने शारीरिक श्रम से सेवा करने 
का व्रत लेता है | वस्तुतः सब के सब सेवक हैं और सेवा की भावना 
सब में सर्वोपरि है । तभी तो बाल्मीकी द्वारा किया गया अयोध्या का वर्णन 
आंखों को चुधिया देता है और केकेय सरीखे राजा अपने जनपद 
(राज्य की राजधानी) के सम्बन्ध में यद अभिमान के साथ कद्ट सकते थे 
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कि “न मे स्तेनो जनपदे न कदर्यों न मद्यपो नानाहिताग्निर्नायज्वा न स्वैरी 
स्वेरिणी कुत:ः ।? आज कौन यह अभिमान कर सकता है कि उसके राज्य 
में न कोई चोर है, न कंजूस हे, न शराबी है, न श्रधर्मी है और न कोई 
व्यभिचारी है, न व्यभिचारिणी ञ्री ही है । अपने देश, समाज एवं राष्ट्र 
के लिये एक बार फिर ऐसा ही अभिमान पेदा करने की उत्कट इच्छा और 
आकांक्षा ऋषि के हृदय में समाई हुईं थी | उसी के लिये उन्होने वर्णाश्रम 
व्यवस्था की पुरातन व्यवस्था के पुनजजोंवित करने का यत्न किया था। 
खान पान आदि में भी ऋषि छुआ्आाछूत या अस्प्रश्यता को नहीं मानते थे; 
बल्कि आयो के घरो में शूद्र अर्थात्‌ मूर्ख स्त्रीपुरुंघ ही पाक आदि का 
काम करें ,--इस पर ऋषि ने विशेष जोर दिया है। वे लिखते हैं कि “जो 
ब्राह्मण आदि वर्णुस्थ स्त्री रसोई बनाने, चौंका देने, बतंन भाड़े माजने 
आदि बखेड़े म॑ पड़े रहें, तो विद्यादि शुभ गुणों की इृद्धि कभी न हो सके ।” 
कितनी सुन्दर समाज रचना है ? लेकिन आज तो आयंसमाजी भी जन्म- 
गत जात-पात के रगड़ो झगड़ो में उलमे पड़े हैं। उन्होंने समाज-रचना 
के इस आदर्श को उस रूप में नहीं अपनाया है, जिसम॑ ऋषि ने उसका 
उपदेश या आदेश दिया है 
कुछ राजनीतिक सिद्धान्त 

“सत्याथंप्रकाश” के छुठे समुल्‍ललास में जिन राजधर्मो की व्याख्या को 
गई है, उनका पूरा परिचय प्राप्त करनेके लिए पाठकों को एक बार तो उसे 
पूरा पढ़ ही लेना चाहिए। साधारणतया ऋषि को सिफ समाज-सुधारक 
ही माना जाता है । उनके कुछ राजनीतिक सिद्धांतो का उल्लेख उनकी 
राजनीति का इलका-सा आभास देने के लिए ही यहां किया जा रहा है। 
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बतंमान युग प्रजातन्त्र का युग कहा जाता है। १६१४ के महायुद्ध 
के बाद प्रजातन्त्र का राग विशेष रूप से सुनने में आया हे | इस युद्ध में 
भी प्रजातन्त्र की रक्षा का नारा काफी बुलन्द है । ऋषि दयानन्द 
ने पश्चिम की राजनीति और अंग्रेजी भाषा से भी सबंथा श्रमभिश होने 
हुए राजनीतिक सिद्धांतो की ज़ो चर्चा, केवल संस्कृत-ग्रन्थो के आधार 
पर की है, वह विस्मयजनक है। ऋषि उग्र साप्राज्यवादी और कट्टर 
राष्ट्रवादी होते हुए भी पूर्णतः प्रजातन्त्रवादी थे। उनका यह निश्चित 
सिद्धांत था कि राज्य का अधिकार या सत्ता अकेले एक राजा के हाथ में 
नहीं होनी चाहिए । वे लिखते हैं कि “एक को स्वतन्त्र राज्य का अधिकार 
न देना चाहिए |”! * “““ किसी एक को राज्य में स्वाधीन न करना 
चाहिए | जेसे सिंह व मासाहारी हृ४-पुष्ट पशु को मार कर खा लेते हैं! 
बेसे ही स्वतन्त्र राजा प्रजा का नाश कर डालता है ।” फिर वे लिखते है 
कि “विशेष सहायता के विना जो सुगम कम है, वह भी एक के करने 
में कठिन हो जाता है | जब ऐसा है, तो महान्‌ राज्य कर्म एक केसे कर 
सकता है |” वस्तुतः ऋषि दयानन्द का “राजा” वंशपरम्पयरागत कोई 
व्यक्ति नहीं हे; बल्कि प्रजा द्वारा नियुक्त सभा का सभापतिमात्र हे | वंश- 
परम्परा से राजा होने वाला भी उस सभा की अनुमति लेने के लिए 
बाध्य था। ऋग्वेद के “बहुपाप्ये यतम॒हि स्वराज्ये! मन्त्र की व्याख्या 
करते हुए ऋषि जिखते हैं कि “राजा तथा राजपुरुषो ! तुम और हम 
विद्वान्‌ प्रजा को उसी स्व॒राज्य के लिए यत्न करना चाहिए, जो बहुत 
पैरों वाला है। श्रर्थात्‌ जिसका शासन-कार्य अनेक लोग मिल कर करते 
हैं, अकेला राजा द्वी नहीं करता ।” इसी लिये “त्रीणि राजाना विदथे 
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पुरुशि परिविश्वानि भूषथ: संदासि” मंत्र की व्याख्या करते हुए ऋषि 
लिखते हैं कि “राजा और प्रजा के पुरुष मिल के सुख-प्रासि और विशान- 
वृद्धिकारक राजा-प्रजा के सम्बंधरूप व्यवद्वार में तीन सभा अर्थात्‌ विद्या 
सभा, धर्मायंसमा और राजायंसभा नियत करके बहुत प्रकार के समाज 
प्रजासम्बंधी मनुष्यादि प्राणियों को सब ओर से विद्या, स्वातन्त्र्य, धरम, 
सुशिक्ता, धन आदि से अलंकृत करे ।” "४४ “उस राजधम का तीनों 
सभा मिलकर पालन करे ।” 

इन सभाओं और राजा के पारस्परिक सम्बंध के विषय में ऋषि 
“राष्ट्रमेब विश्या इन्ति तस्माद राष्ट्री विश घातुक: ” मंत्र का हवाला देते 
हुए लिखते हैं कि “राजा जो सभापति है, तदाधीन सभा, सभाधीन 
राजा, राजा और सभा प्रजा के आधीन, प्रजा राजसभा के आधीन रहे | 
थदि ऐसा न करोगे, तो प्रजा स स्वतन्त्र, स्वाधीन राजवग्ग राज्य में प्रवेश 
करके प्रजा का नाश किया करें गे। अकेला राजा स्वाधीन वा उन्मत्त 
होके प्रजा का नाशक होता है । अर्थात्‌ वद गजा प्रजा को खा जाता 
है ।” जिस पालिमेण्ट की शासनपद्धत्ति को प्रजातन्त्र का सब से उत्तम 
और श्रेष्ठ रूप बताया जाता है, उसका मूलभूत सिद्धात यही है। राजा, 
प्रजा और समा तीनों पर एक दूसरे का अंकुश रहे,--यही पालं॑मेण्टरी 
विधान का सार, आधार या मूलमंत्र है। 

राज्य-व्यवस्था के सम्बन्ध में भी ऋषि दयानन्द ने काफी विस्तार 
के साथ विचार किया है । राज्याधिकारियो की नियुक्ति के बारे में 
लिखा है कि “ मुख्य सेनापति, मुख्य राज्याधिकारी, मुख्य न्यायाधीश 
और प्रधान ये चार सब विद्याओं में पूर्ण विद्वान दोने चाहियें। इन 
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चारों अ्रधिकारों पर सम्पूर्ण वेद-शास्त्रों में प्रवीण विद्या वाले धर्मात्मा 
जितेन्द्रिय, सुशील जनों को स्थापित करना चाहिये ।” प्रधान से 
अभिप्राय स्पीकर! से है। मन्त्रियों की नियुक्ति के बारे में ऋषि ने 
लिखा है कि “'स्वराज्य स्वदेश में उत्नन्न हुए, वेदादि शास्त्रों के जानने 
वाले, शूरवीर, जिनका लक्ष्य एवं विचार निष्फल न हो और कुलीन, 
अच्छे प्रकार सुपरीक्षित, सात या आठ उत्तम, धामिक, चतुर सचिव 
अर्थात्‌ मंत्री नियुक्त करें ।” स्वराज्य और स्वदेश में पेदा हुए, मंत्रियों 
की ही नियुक्ति करने का आदेश महत्वपूर्ण है | कार्य विभाग का वर्णन 
करते हुये ऋषि लिखते हैं कि “अमात्य के आधीन दण्ड अर्थात्‌ कानून 
एवं व्यवस्था, राजा के आधीन राष्ट्र का कोष तथा राजकाय॑, सभा के 
आधीन सब दूसरे कार्य और दूत के आधीन किसी से मेल या विरोध 
करना रहना चाहिये ।” शासन में सर्वोच्च सत्ता की जिस सुन्दर व्यवस्था 
का उल्लेख ऋषि ने किया है, वह हिन्दुस्तान के पीछे कायम किये गये 
फिडरल कोट श्रथवा अन्य राष्ट्री म॑ं कायम की जाने वाली उच्चतम 
न्याय सभाओं से मिलती-जुलती व्यवस्था है। उसे ऋषि ने '्यवरा' 
ओर “दशावरा” नाम दिया है । पहिले के तीन और दूसरे के दश 
सभासद्‌ होने से यह नाम दिया गया है । आप लिखते हैं कि “इस 
सभा में चारो वेद, न्यायशास्त्र, निरक्त, धमंशास्त्र आदि के वेत्ता विद्वान 
सभासद्‌ हों, परन्तु वे ब्रह्मचारी, गहस्थ ओर वानप्रस्थ हों । 

सैनिक प्रकरण को यहाँ उद्धत करने से यद्द प्रसंग बहुत बढ़ 
जायगा। उसमें ऋषि ने अनेक प्रकार की व्यूइ-रचना, जल-थल एवं 
नम में विचरने वाली सेनाओं, नाना प्रकार के उपकरणों, दुर्गों और 
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मोर्थाबन्दियों, लड़ाई के जहाजों तथा विमानों का वर्णन किया है और 
उन्हें देश व राष्ट्र के लिए जरूरी बताया है | आज कल के विनाश 
झौर संहार के साधन भी उनका क्‍या मुकाबला करेंगे ? लेकिन, हमारे 
लिए इससे अ्रधिक महत्व उस कतंव्य का है, जो ऋषि ने राजा और प्रजा 
का परस्पर बताया है। ऋषि लिखते हैं कि “जेसे प्राणियों के प्राण 
शरीरों को कृषित करने से क्षीण हो जाते हैं, बेंसे ही प्रजाओं को दुर्बल 
(करने से राजाओं के प्राण अर्थात्‌ बल आदि बन्धु सह्वित नष्ट हो 
जाते हैं।” फिर ऋषि ने लिखा है कि “राजा प्रजा को अपने संतान 
के सदश सुख देवे और प्रजा अपने पिता सदश राजा और राज पुरुषों 
को जाने | यह बात ठीक है कि राजाओं के राजा किसान आदि परिश्रम 
करने वाले हैं और शजा उनका रक्षक है।जो प्रजान हो तो राजा 
किसका ? राजा न हो तो प्रजा किसकी कहावे ? दोनों अपने अपने 
काम में स्वतन्त्र श्र मिले हुए प्रीतियुक्त काम में परतन्त्र रहें | प्रजा की 
साधारण सम्मति के विरुद्ध राजा व राजपुरुष न हों और राजा की 
आशा के विरुद्ध राजपुरुष व प्रजा न चले । यह राजा का राजकीय 
निज काम अर्थात्‌ जिसको पोलिटिकल' कहते हैं , संक्षेप म॑ कह दिया ।” 
राजा, राज्यव्यवस्था और शासन-विधान के सम्बन्ध में ऋषि के विचारों 
का परिचय देने के लिए इससे अधिक लिखने की जरूरत नहीं होनी 
चाहिये | इस पर भी उनको सिर्फ सुधारक या धर्म-प्रचारक मानना 
उनके साथ घोर अन्याय करना है । 
इस प्रसंग के समाप्त करने से पहिले इसी सम्बन्ध में दो-एक और 
बातों का उल्लेख कर देना जरूरी प्रतीत होता है पहली तो यह है कि 
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प्रजा को ही राजा की नियुक्ति करने का अधिकार है | स्वामी जी प्रजा 
को आदेश देते हैं कि “हे मनुष्यो ! जो इस मनुष्य के सम॒दाय में 
परमैश्वर्य का कर्त्ता शत्रुओं को जीत सके, जो शत्रुओ्रों से पराजित न हो, 
राजाओं में सर्वोपरि विराजमान या प्रकाशमान हो, सभापति होने के। 
अत्यन्त योग्य, प्रशंसनीय गुण-कमं-स्वभावयुक्क, सत्करणीय, समीप जाने 
आर शरण लेने योग्य सब्रका माननीय होवे, उसी को सभापति या राजा 
करो |” फिर वे कहते हैं कि “तुम इस प्रकार के पुरुष को”''"““'सम्मति 
कर के सर्वत्र पक्षुपातरहित, पूर्ण विद्या विनययुक्त, सब के मित्र, सभापति 
राजा को सर्वाधीश मान के सब भूगोल शत्रुरह्तित करो |” प्रजा की सम्मति 
से ही राजा की नियुक्ति की जाने का सिद्धान्त ऋषि ने असनिदग्ध शब्दों 
में व्यक्त किया है। फिर ऋषि ने गजा को भी दस्डनीय बताया है और 
दूसरों की अपेक्षा उसे अधिक ही दण्डनीय कह्दा है। जहां दण्ड से सारे 
शासन की व्यवस्था कायम रखने के लिये राजा को आदेश दिया गया 
है, वहां यह भी कहा गया है कि लम्पट, ठेढ़ा, ईर्ष्या करने वाला, क्ुद्र, 
नीच बुद्धि राजा दण्ड से ही मारा जाता है। ऋषि ने लिखा हे कि 
“जिस अपराध में साधारण मनुष्य पर एक पेसा दश्ड हो, उसी अपराध 
में राजा को सइल्न पैसा दर्ड होवे अ्रर्थात्‌ साधारण मनुष्य से राजा को| 
सइल गुणा दण्ड होना चाहिये | भन्त्री श्र्थात्‌ राजा के दीवान को आठ 
सौ गुणा, उससे न्यून को सात सौ गुणां और उससे नन्‍्यून को छः सौ 
गुणा | इसी प्रकार उत्तर उत्तर अर्थात्‌ एक छोटे से छोटा भ्त्य श्रर्थात्‌ 
चपरासी है, उसको आठ गुणा दण्ड से कम न होना चाहियें; क्‍योंकि 
यदि प्रजापुरुषों से राजपुरुषों को अधिक दणड न द्ोवे, तो राजपुरुष प्रजा- 
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पुरुष को नष्ट कर देवे | जैसे सिह अधिक और बकरा छोटे दण्ड से 
वश में आ जाती है; इस लिये राजा से लेकर छोटे से छोटे भृत्य पयन्त 
राजपुरुषों को अपगध मे प्रजापरुषो से अधिक दण्ड होना चाहिये।” 
ऋषि की राजनीति में यह सिद्धान्त नहीं है कि राजा कोई गलती कर 
'ही नहीं सकता ।' वे उसे भी एक मनुष्य मानते हैं और उसकी जिम्मेवारी 
को देखते हुये उसे अधिक दर्डनीय मानते हैं। इसी से उस पर इतना 
कठोर अंकुश रखा गया है । 
ऋषि की रष्ट्र-संघ की कल्पना का उल्लेख करना भी आवश्यक 
प्रतीत होता है। १६१४ के महायुद्ध के बाद जिस राष्ट्र-संघ्र की स्थापना 
की गई थी, बह युरोपियन राष्ट्री की घात-प्रतिघात की नीति की बज से 
नष्ट-भ्रष्ट हो चुका है और अब उसका सिर्फ नाम शेष रह गया है। ऋषि 
का राष्ट्र-संघ उनके अखण्ड सावभौम चक्रवर्ती साम्राज्य के श्रन्तगंत 
एक आवश्यक व्यवस्था है, जिसकी योजना प्रजातन्त्रीय तत्त्वों के आधार 
पर की गई है। ऋषि लिखते हैं कि “गजा और राजसभा गज-कार्य की 
सिद्धि के लिये ऐसा प्रयत्न करें कि जिससे राज-कार्य यथावत्‌ सिद्ध हो । 
जो राजा गज्य-पालन में सब प्रकार तत्पर रहता है, उसका सुख बढ़ता 
है | इस लिये दा, तीन, पाच और सौ ग्रामो के बीच मे एक राज्यस्थान 
रखे, जिसमें यथायोग्य भृत्य श्र्थात्‌ कामदार आदि राजपुरुषों को रख 
कर सब राज्य के कार्यो को पूर्ण करे। एक एक ग्राम में एक एक प्रधान 
पुरुष को रखे। उन्हीं दश ग्रामों के ऊपर दूसरा, उन्ही बीस आमो के 
ऊपर तीसरा, उन्ही सौ ग्रामों के ऊपर चौथा, उन्हीं सहस्न ग्रामों के ऊपर 
पाचवा पृरुष रखे अर्थात्‌ जैसे आज कल एक ग्राम में एक पय्वारी, 
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उन्दीं दश आआमों में एक थाना और दो थानो पर एक बड़ा थाना और 
उन पाँच थानों पर एक तहसील और दश तइसीलो पर एक जिला 
नियत किया है, यह वही अपने मनु आदे धर्मशास्त्रो से राजनीति 
का प्रकार लिया है। इसी प्रकार प्रत्रन्ध करे और आशा देवे कि वह 
एक एक ग्रामो का पति ग्रामों म॑ नित्य प्रति जो जो दोष उत्न्न हों 
उन उन को गुप्त रूप से दश ग्राम के पति को बिदित कर दे और वह 
दश ग्रामाधिपति उसी प्रकार बीस ग्राम के स्वामी को दश ओआमों का 
घतमान नित्य प्रति जना देवे। बीस ग्रामो का श्रधिपति बीस ग्रामो के 
वर्तमान को शतग्रामाधिपति को नित्य प्रति निवेदन करें। वेसे सौ सौ 
ग्रामों क पति आप सहस्नाधिपति श्र र्थात्‌ हजार ग्रामों के स्वामी का सी सो 
ग्रामों के वतंमान को प्रतिदिन जनाया करें और बीस-बीस ग्राम के पांच 
ग्रधिपति सो सो प्राम के अध्यक्ष को और वे सहृम्तन सहस्त दश अधिपति 
दश सहस्त के अधिपति और लाख ग्रामो की राजसभा को प्रतिदिन का 
वर्तमान जनाया करें । वे सब राजसभा, भद्दाराज सभा अर्थात्‌ सावभौम 
चक्रवर्ती महाराज-सभा में सब भूगोल का वर्तमान जनाया करें ।”? इस 
व्यवस्था को साव भोम चक्रवर्तो राज्य की व्यवस्था मानकर उस से तुलना 
की जा सकती है, जिसका आदर्श सम्मुख्व रखकर युरोपियन राष्ट्रों ने 
“राष्ट्र-संघ” की स्थापना को थी । 

यह है महर्षि की वह राजनीति, जिससे उनके राष्ट्रवाद का अत्यंत 
स्पष्ट परिचय मिलता है। ऐसे उम्र राष्ट्रवादी को केवल समाज-सुधारक 
और धम-प्रचारक मान लेना कहां तक उचित हे--इसका निर्णय इन 
पंक्तियों के पाठकों को स्वयं कर लेना चादिये। लोकमान्य तिलक के “गीता 
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रस्प' को लेकर जेसे उनके राजनीतिक जीवन और राजनीति की 
उपेक्षा करने का दुःसाहस नहीं किया जा सकता, बेसे ही ऋषि दयानन्‍्द 
के राष्ट्रवाद की उपेक्षा करना भी हमारी दृष्टि मं एक दुस्साइस-मात्र है । 
लेकिन, महान्‌ दुर्भाग्य हे कि यह दुस्साइस किया गया है और वह काम- 
याब भी इतना अधिक हुआ्आा है कि श्राज आयंसमाज में प्रायः उनका 
ही बोलबाला है, जो उसे राजनीति से सबथा श्रलिपत और कोसों दूर 
रखने में ही श्रपना और इसी से उसका भी कल्याण माने हुए हैं। इस 
स्वार्थभयी मोहमाया से, देखें, आर्यसमाज का कब और केसे उद्धार 
होता है ! 


ड्ड्‌ 
सत्याथप्रकाश 


ऋषि के लिखे हुए ग्रन्थों में 'सत्याथप्रकाश”' सब से अधिक लोक- 
प्रिय है। इस समय वह हिन्दी में एक लाख से कहीं अधिक प्रकाशित 
हो चुका है। परोपकारिणी सभा के संस्करण के अलावा उसके और 
भी कई छोटे-बड़े संस्करण प्रकाशित हो चुके हैं | गेर-आयसमाजी तो उसे 
आर्यसमाज का बाईबिल, कुरान, पुराण या ग्रंथ साहब माने हुए हैं; 
लेकिन, वस्तुत: वह बेदिक आदर्श की स्थापना करने वाली ऐसी जीवन- 
चर्या है, जिसे अपने जीवन की उन्नति चाइने वाला हर व्यक्ति सहज में 
अपना सकता है। महर्षि ने देशोन्नति का कोई ऐसा सवाल नहीं छोड़ा, 
जिस पर उसमे प्रकाश नही डाला या जिसकी उसमें चर्चा नहीं की गई | 
उनकी देशोन्नति की इकाई व्यक्ति का व्यक्तिगत जीवन है। वही उनके लिये 
देश, समाज, राष्ट्र अथवा संसार के कल्याण की पहली सीढ़ी है । इसी 
से ब्रह्मचय पर उन्हींने इतना जोर दिया और पहिले समुल्लास में ईश्वर 
के सौ नामों की व्याख्या करने के बाद “मातृमान्‌ पितृूमानू आचायवान्‌ 
पुरुषो वेद” के वाक्य से दूसरे समुल्लास का प्रारम्म किया । संतान 
के जीवन को माता, पिता और आचार केसे बनावें,--इसकी सुंदर और' 
सुविस्तृत व्याख्या करते हुए उस पर काफी जोर दिया । तीसरे में' 
ब्रह्मचर्य, चौथे में गहस्थ और पांचवें में वानप्रस्थ तथा संन्यास की चर्चा 
की गई है। किसी कवि ने ठीक ही कहा दे कि “प्रथमे नाजिता विद्या, 
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द्वितीये नार्जितं धनम्‌ | तृतीये नाजितं पुर्थ॑ चत॒थे कि करिष्यति । 
जिसने सौ वर्ष की आयु के पहिले चरण के पद्चीस वर्षों में ब्रह्मचय का 
पालन करके यदि विद्या का अर्जन नहीं किया, दूसरे चरण में यदि धन 
नहीं कमाया और तीसरे चरण म॑ यदि पुण्य का संचय नहीं किया, तो 
जीवन के अंतिम #बरुश में वह क्‍या करेगा? मनुष्य-जीबन की सफलता 
के इस रहस्थ को समभते हुए ही ऋषि ने 'सत्याथ॑प्रकाश' के पूर्वाद्ध का 
पूर्वाद् इस रहस्य के उद्घाटन में पूरा किया। आय॑ दशंनशास्त्र से 
गहरा मतभेद रखने वाला भी जीवन-चर्या के इस विधान से मतभेद 
नहीं रख सकता । छुठा समुल्लास राजनीति का है, जिसकी चर्चा पिछले 
पृष्ठो म॑ं आ चुकी है | सातवें, आठवें और नौवें समल्लासो में 
वेदिक दर्शान-शास्त्रों के तत्वों का विवेचन किया गया है । दसवें 
समुल्लास में आचार, अनाचार और भक्ष्याभक्ष्य की व्यवस्था की गई 
है। उत्तराद के चार समुललास खण्डनात्मक हैं । पहिले दस समुल्लासो 
को शान्ति, सन्‍्तोष और सहिष्णुता से पढ़ने वाला जब खण्डनात्मक 
प्रकरण पढ़ना शुरू करता है, तंब सहसा काप उठता हैं । महर्षि की 
तीढ्ण आलोचना देख कर वह सहसा विस्मय में पड़ जाता है। इसी 
की वजह से उनको “अ्रसहिष्णु' तक कहा जाने लगा है और यह राय 
भी प्रगट की जाने लगी है कि 'सत्यार्थप्रकाश' में से अन्तिम चार 
समुल्लास निकाल देने चाहियें। ऐसे लोग ऋषि दयानन्द की भावना 
झोर उन समुल्लासों के सौंन्द्य को जानने और समभने की. कोशिश 
नहीं करते | अपनी धारणा जो उन्होंने सम्मवतः आयसमाजी उपदेशकों 
आर भजनीकों के आवेशपूर्ण खण्डन-मण्डन से बना ली है, उसी से 
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वे स्वामी दयानन्द और 'सत्याथप्रकाश” को भी देखने के आदी हो 
गये हैं । ऐसा करना ठीक नहीं हे। किसी भी महापुरुष के प्रति उसके 
अनुयायियों से काई धारणा बना लेना दोष से रहित नहीं हो सकता । जेसे 
आजकल के मुसलमानों से मृइम्मद या कुरानशरीफ, ईसाइयो से 
ईसामसीह या इंजील और सिक्‍खों से गुरुओ या प्रुन्थसाहब के बारे में 
कोई धारणा बना लेना सोलद आना सही नहीं हो सकता , ठीक वेसे 
ही आजकल के आयंसमाजियो से, खास कर खण्डन-मण्डन के ही काम 
में लगे हुए उपदेशकों या भजनीको से, स्वामी दयानन्द या 'सत्याथ- 
प्रकाश! के बार में कोई राय कायम कर लेना सही नहीं हो सकता । स्वामी 
दयानन्द के बारे में बड़े बड़े लोगं। ने जो सम्मनियाँ कायम की या प्रगट 
की हैं, उसमें उनकी प्रधानतः वही धारणा प्रगठ होती है, जो उन्होने 
आजकल के आयंसमाजियो को देख कर कायम कर ली है। 

स्वामी दयाननद की समभने के लिये जरूरी हे कि जिंशासु भाव 
से एक बार उनके लेखों व अन्थो का पूरा पागययण किया जाय और उनकी 
जीवनी से पूरा परिचय प्राप्त किया जाय | किसी भी ग्रन्थ की परीक्षा 
व समीक्षा उसके दो-चार हिस्सा को देख कर नहीं को जा सकती | लोक- 
मान्य तिलक ने अपने महान्‌ ग्रन्थ “गीतारहस्य' में गीता की समीक्षा 
करने और उसका अभिप्राय प्रगर्ट करने के लिये मीमाँसकों के जिस 
सर्व मान्य मत को स्वीकार किया है, उसी की कसोटी पर 'सत्याथप्रकाश' 
की समीक्षा और परीक्षा करनी युक्ति-संगत होगी | वह मत यह है किः--- 

“उपक्रमोपसंदारो अभ्यासोडपूवेता फलम्‌। 
अर्थवादोपपत्ति च लिगं तात्ययेनिर्ण ये ॥” 
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किसी ग्रन्थ का तात्पय॑ जानने के लिये इस प्रकार सात कसौटियां 
नियत की गई हैं।पहिली और दूसरी यह कि ग्रन्थ का प्रारम्भ और 
अन्त किस भावना से किया गया है। तीसरी अभ्यास अथवा पुनरुक्ति 
हे। ग्रन्थकार अन्थ में बार-बार अपने अ्रभिप्राय को यत्र-तन्न व्यक्त करता 
है | चौथी श्रपूवता श्रर्थात्‌ वह नवीनता है, जिससे प्रेरित होकर वह ग्रन्थ 
लिखता है । पाँचवी फल अर्थात्‌ वह निष्कर्ष है, जिस पर वह अपने 
पाठक को पहुंचाना चाहता है | छठी श्र्थवाद और सातवीं उपपत्ति है। 
अर्थवाद से अ्भिप्राय उन विषयों से है, जिनका ग्रन्थ में मुख्य विषय को 
स्पष्ट करने के लिये गौण रूप से वर्शन किया जाता है। यदि कोई इन 
गौण विषयों को ही मुख्य मान लेता है, तो वह ग्रन्थकार के अ्भिप्राय 
को ठीक ठीक न समझ कर उससे बहुत दूर चला जाता है। इस प्रकार 
जिज्ञासु जिस परिणाम पर पहुंचता है श्रौर जिस विषय का तारतम्य 
सारे ग्रन्थ में उसको दीख पड़ता है, उसको उपपत्ति कहा गया है । 
ऋषि ने स्वयं भी लिखा है कि “जो कोई इस ग्रन्थकर्तता के तातय॑ के 
विरुद्ध मत से इसे देखेगा, उसको कुछ भी अभिप्राय विदित न होगा, 
क्योंकि वाक्यार्थ बोध में चार कारण होते हैं; आकांक्षा, योग्यता, आसक्ति 
और तायय | जब इन चारों बातों पर ध्यान देकर जो पुरुष ग्रन्थ को 
देखता है, तब उसको ग्रन्थ का अभिप्राय यथायोग्य विदित होता है।” 
सत्याथप्रकाश” का अ्रभिप्राय जानने के लिये इन्हीं कसौटियों को 
अपनाना चाहियें। 

धत्यार्थप्रकाश” नाम से ही. महर्षि का अ्रभिप्राय प्रगठ है। सत्य 
अ्र्थ का प्रकाश करना उनका एकमात्र अ्रमिप्राय या प्रयोजन है। भूमिका 
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में ऋषि ने लिखा है कि “मेरा इस ग्रन्थ के बनाने का मुख्य प्रयोजन सत्य 
सत्य अर्थ का प्रकाश करना है ।” फिर वे लिखते हैं कि “अ्रर्थात्‌ ज 
सत्य है, उसको सत्य और जो मिथ्या है, उसको मिथ्या ही प्रतिपादन करन 
सत्य अर्थ का प्रकाश समभका है। वह सत्य नहीं कहाता, जो सत्य के 
स्थान में अश्रसत्य और असत्य के स्थान में सत्य का प्रकाश किया जाय; 
किन्तु जो पदार्थ जेसा है, उसको वेसा ही कदत्रा, लिखना और मानन 
सत्य कहाता है। जो मनुष्य पक्तपाती होता है, वह अपने असत्य को भी 

सत्य और दूसरे विरोधी मत वाले के सत्य को भी असत्य सिद्ध करने में. 
प्रत्तत होता है । इसलिये वह सत्य मत को प्राप्त नहीं हो सकता । 
विद्वान आप्तों का यही मुख्य काम है कि उपदेश व लेख द्वारा सब भनुष्यों 
के सामने सत्यासत्य का स्वरूप समर्पित करदें। पश्चात्‌ वे स्वयं अपना 
द्विताहित समझ कर सत्यार्थ का ग्रहण और मिथ्यार्थ का परित्याग करके 
सदा आनन्द में रहें। मनुष्य का आत्मा सत्यासत्य को जानने वाला है, 
तथापि अपने प्रयोजन की सिद्धि, हठ, दुराग्रह ओर अविद्यादि दोषों से 
सत्य को छोड़कर अखत्य में कुक जाता है। परन्तु इस ग्रन्थ में ऐसी बात 
नहीं रक्‍्खी है और न किसी का मन दुःखाना, न किसी की हानि पर तालय॑ 
है; किन्तु जिससे मनुष्य जाति की उन्नति और उपकार हो; सत्यासत्य को 
मनुष्य लोग जानकर सत्य का ग्रहण और अ्रसत्य का परित्याग करे, क्योकि 
सत्योपदेश के विना अन्य कोई भी मनुष्य जाति की उन्नति का कारण 
नहीं है ।” इस प्रकार सत्य की सर्वंसम्मत व्याख्या करते हुए महृषि ने 
अपने ग्रन्थ का प्रयोजन “सत्य मत प्रगठ करते हुए मनुष्य जाति की' 
उन्नति” करना बताया है। ग्रन्थ के आदि से अन्त तक जिस विषय का तार- 
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ताम्य बंधा हुआ है, वह यही विषय है। शुरू की भूमिका के साथ ग्रन्थ 
के अन्त का 'स्वमन्तव्यामन्तव्य” मिलाकर पढ़ने से महृषि के ग्रन्थ का 
उपक्रम और उपसंदार जान पड़ते हैं। भूमिका से जेसा उद्धरण ऊपर 
दिया गया है, बेसा ही उद्धरण “स्वमन्तव्यामन्तव्य' से भी दिया जा सकता 
है । मनुष्य के धर्म और सत्य की व्याख्या दोनो लेखों में एक सी है। ग्रन्थ 
के आद्योपान्त विलोडन से भी सहज में यह सब प्रयोजन स्पष्ट हो जाता है। 
प्रथम समुल्लास में परमेश्वर के सो नामों की व्याख्या इस लिये की गई कि 
आर्यावर्त में प्रचलित मतमतान्तरों के आराध्य देवो की एकरूपता दिखाई 
जाय । पुराणों एवं दूसरे पौराणिक ग्रन्थों के अध्ययन से जाना जा सकता 
है कि किस प्रकार परमात्मा के एक नाम को लेकर उसी को सवस्व मानते 
हुए एक-एक मत प्रवर्तित कर दिया गया है। शेब लोगों ने शिव, वेष्णव 
लोगों ने विषु एवं दूसरे साम्प्रदायिक लोगों ने एक ही परमेश्वर के दूसरे 
नामों को लेकर दूसरे सम्प्रदाय चला दिये। महर्षि ने यही आशय इन 
शब्दों में दिया है कि “जसा एक गुरु की सेवा में चेलाओं ने लीला की, 
इसी प्रकार जो एक अखण्ड सचिदानन्दानन्त स्वरूप परमात्मा के विष्णु 
रुद्रादि अनेक नाम हैं। इन नामों का अर्थ जेसा कि प्रथम समुल्लास में 
प्रकाश कर आये हैं, उस सत्यार्थ को न जानकर शेव, शाक्त, वेष्णव 
आदि लोग परस्पर एक दूसरे की निन्‍्दा करते हैं। मन्दमति तनिक भी 
अपनी बुद्धि को फैलाकर नहीं विचारते कि ये सब विष्णु, रुद्र, शिव आदि 
नाम एक अद्वितीय, स्वंनियनन्‍्ता, सर्वान्तर्यामी, जगदीश्वर के श्रनेक गुण, 
कर्म, स्वभावयुक्त होने से उसी के वाचक हैं ।” ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र तीनों 
नाम एक ही परमात्मा के हैं। सम्पूर्ण जगत्‌ का उत्पादक होने से ब्रह्मा, 


( ४५४ ) 


रक्षक होने से विष्णु और संदारक होने से रुद्र एक ही परमात्मा के भिन्न- 
भिन्न कर्मो के अनुसार भिन्न-भिन्न नाम हैं। किन्तु भिन्न-भिन्न सम्प्रदायों 
के लोगों ने उनके एक-एक अंश की, एक-एक नाम से प्रार्थना, उपासना 
भक्ति शुरू कर दी। यह भेद बढ़ते-बढ़ते इतना बढ़ गया कि वह पारस्य- 
रिक निन्‍्दा, विरोध एवं द्वंष में परिणत हो गया । इस पारस्परिक निन्दा, 
विरोध व द्वंष के मूल कारण भेदभावों को दूर करने के लिये ही महर्षि ने 
परमात्मा के सब नामों की एकरूपता सौ नामों की व्याख्या से प्रथम 
समुल्लास में प्रगट की | 

महर्षि के इस तातयय॑ को समभते हुए ग्यारहवां, बारहवां, तेरहवां 
आर चौदहवां समुल्लास पढ़ा जाना चाहिए। तब उनके खण्डनात्मक लेखों 
का ठीक-ठीक अमभिय्राय समझा जा सकता है। सम्भव है उनके सभी 
विचारों से कोई सहमत न हो और किसी को उनकी भाषा बहुत कठोर 
या तीखी जान पड़ती हो; लेकिन, उनका श्रभिप्राय इससे जरूर स्पष्ट हो 
जायगा। इन समुल्लासों की अनुभूमिका से लम्बे उद्धरण देकर इस 
प्रसंग को लम्बा करमे की जरूरत न होते हुए भी उन्हें इसलिये दिया जा 
रहा है कि इस सम्बन्ध में अत्यन्त उदार और राष्ट्रीय विचार रखने वाले भी 
महर्षि के अ्मिप्राय को ठीक-ठीक समभने में भूल कर जाते हैं। ग्यारहवें 
समुल्लास की अनुमूमिकरा में ऋषि ने लिखा है कि “इन सब मतवादियों, 
इनके चेली और अन्य सब को परस्पर सत्यासत्य के विचार करने में श्रधिक 
परिश्रम न हो, इसलिये यह ग्रन्थ बनाया है। पक्षपात छोड़कर इसको 
देखने से सत्यासत्य मत सब को विदित हो जायगा | पश्चात्‌ सबको अपनी | 
अपनी समझ से सत्य मत का ग्रहण करना और असत्य मत को छोड़ना 
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सहज होगा ।” फिर वे लिखते हैं कि “इस मेरे कर्म से यदि उपकार न 
मानें, तो विरोध भी न करें; क्‍योंकि मेरा तालय किसी की हानि व विरोध 
करने में नहीं, किन्तु सत्यासत्य का निर्णय करने कराने का है। *“ 
मनुष्य जन्म का होना सत्याख्त्य का निर्णय कराने के लिये है, न कि 
वाद-विवाद व विरोध करने कराने के लिये। "***** यदि हम सब मनुष्य 
ओर विशेष विद्वज्जन ईर्ष्या द्ष छोड़ सत्यासत्य का निरणंय करके सत्य 
का ग्रहण ओर असत्य का त्याग करना-कराना चाहें, तों हमारे लिये यह 
सब असाध्य नहीं है। यह निश्चय हे कि इन विद्वानों के विरोध ही ने सब 
को विरोध-जाल में फसा रखा है। यदि ये लोग अपने प्रयोजन में न 
फंस कर सब के प्रयोजन को सिद्ध करना चाहें, तो अभी ऐक्य मत हो 
जावे ।” इसी प्रकार बारहवें समुन्लास की अनुभूमिका में आपने लिखा है 
के “जो जो जेनियों के मत-विषय में लिखा गया है, सो सो उनके ग्रन्थों 
के मत पूर्वक लिखा है। इसमे जेनी लोगों को बुरा न मानना चाहिए, 
क्योंकि जो जो हमने इनके मत के विषय में लिखा हे, वह केवल सत्या- 
सत्य के निणयार्थ है, न कि विरोध व हानि के करने अथ। इस लेख को 
जब जैनी, बौद्ध व श्रन्य लोग देखेंगे, तब सब को सत्यासत्य के निर्णय 
में विचार और लेख करने का समय मिलेगा और बोध भी होगा | जब 
तक वादी प्रतिवादी होकर प्रीति से वाद या लेख न किया जाय, तब तक 
सत्यासत्य का निरणंय नहीं हो सकता जब विद्वानों में सत्यासत्य का निश्चय 
नहीं होता, तभी अ्रविद्वानों को महा अन्धकार में पड़कर बहुत दुःख उठाना 
पड़ता है | इसलिये सत्य की जय और असत्य की क्षय के श्रथ मित्रता से 
बांद व लेख करना हमारी मनुष्य जाति का मुख्य काम हैं। यदि ऐसा न 
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हो, तो मनुष्यों की उन्नति कभी न हो |” तेरहवे समुनल्लास की अ्रनुभूमिका 
में भी अपने इसी आशय को ध्यष्ट करने के लिये ऋषि ने लिखा है कि 
“यह लेख केवल सत्य की वृद्धि और असत्य के हास होने के लिये लिखा 
है, न कि किसी को दुःख देने वा हानि करने अथवा मिथ्या दोष लगाने 
के अथ ।” चौदहवों समुल्लास में इस्लाम की आलोचना की गई हे । 
हिन्दू-मुस्लिम-एकता की दृष्टि से उसे काफी आपत्तिजनक माना गया है । 
लेकिन, ऋषि लिखते हैं कि “न किसी अन्य मत पर, न इस मत पर, 
भूंठ मूठ बुराई या भलाई लगाने का प्रयोजन हे, किन्तु जो जो भलाई है, , 
वही भलाई और जो बुराई है वही बुराई सब को विदित होवे। न कोई 
किसी पर भ्ूठ चला सके और न सत्य को रोक सके और सत्यासत्य विषय 
प्रकाशित किये पर भी जिसकी इच्छा हो, वह माने वा न माने; किसी पर 
बलात्कार नहीं किया जाता । यह लेख हृठ, दुराग्रद, ईष्यां, द्रंष, वाद- 
विवाद और विरोध घटाने के लिये किया गया है, न कि इनको बढ़ाने के 
अर्थ । क्योकि एक दूसरे की हानि करने से प्थक्‌ रद, परस्पर को लाभ 
पहुँचाना हमारा मुख्य कम है ।” इसी समुल्लास के अन्त में भी आपने 
लिखा है कि “परमात्मा सब मनुष्यों पर कृपा करे कि सब से सब प्रीति, 
परस्पर मेल, और एक दूसरे के सुख की उन्नति करने में प्रसन्न हों । जेसे में 
श्रपना या दूसरे मतमतान्तरो का दोष पक्षुपातरहित होकर प्रकाशित करता। 
हूं, इसी प्रकार यदि सब विद्वान्‌ करें, तो क्या कठिनता है कि परस्पर का 
विरोध छूट मेल दोकर आनन्द में एकमत होके सत्य की प्राप्ति सिद्ध 
हो ।” इन उद्धरणों को पढ़ने के बाद मद्॒र्षि पर यह आरोप नहीं लगाया 
जा सकता कि वे असक्दषिणु थे। दूसरे के धामिक मत अ्रथवा विचारों को 
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थे सहन नहीं कर सकते थे अ्रथवा किसी भी प्रकार उनका खण्डन 
करना उनका एकमात्र काय था । सत्याथंप्रकाश” के अन्तिम प्रकरण 
धध्वमन्ताव्यामन्तव्०” में भी ऋषि ने लिखा है कि “में अपना मन्तव्य 
उसी को जानता हूं कि जो तीन काल में सबको एकसा मानने योग्य है | 
मेरा कोई नवीन कल्पना व मतमतान्तर चलाने का लेशमात्र भी अभिप्राय 
नहीं है; किन्तु जो सत्य है, उसको मानना मनवाना और जो जो असत्य 
है, उसको छोड़ना-छुड़वाना मुझको श्रभीष्ट है। यदि में पक्षपात करता, 
तो आर्यावर्त में से प्रचलित मतों में से किसी एक मत का आग्रही होता, 
किन्तु जो जो आर्यावत वा अन्य देशों में अधमंयुक्त चाल-चलन हैं, 
(उनका स्वीकार और जो धमयुक्त बातें हैं, उनका त्याग नहीं करता और 
न करना चाहता हूं; क्योंकि ऐसा करना मनुष्य धर्म से बहि: है ।” यह 
है ऋषि के सत्यार्थप्रकाश' का अभिप्राय, जिसका तारतम्य सारे ग्रन्थ 
में आदि से अन्त तक बंधा हुआ है | मीमांसकों की कसौटी पर इस 
प्रकार उसकी परख करने पर ऋषि दयानन्द का अभिप्राय और '“सत्याथ- 
प्रकाश” लिखने का उनका प्रयोजन असन्दिग्ध रूप में स्पष्ट हो जाता है। 
इसको जानने और समझने की दृष्टि से ही 'सत्याथंप्रकाश' का श्रध्ययन 
करना पाठकों के लिए कुछ उपयोगी हो सकता है और वे उसके ठीक 
अभिप्राय तक पहुच सकते हैं । 
राष्ट्रीय कसौटी 
. ऋषि दयाननद से पहिले की देश की धार्मिक एवं सामाजिक अवस्था 
के विस्तार में हम नहीं जाना चाहते। उस ओर केवल एक संकेत कर देना 
पर्यात होना चाहिये | ब्यक्तियां के धर्म-कर्म और समाज की सामाजिक 
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व्यवस्था पर परिडतों, पुरोहितों और पंचों ने एकाधिपत्य किया हुआ था | 
राजा लोग उनकी माफत प्रजा पर अपना एकाधिपत्य कायम किये हुये थे । 
ऐसा जान पड़ता है, जसे कि परिडतों, पुराहितों और पंचों के साथ मिल- 
कर राज्याधिकारियों ने प्रजा के विरुद्ध कोई षडयन्त्र रचा हो। यह परड़यन्त्र 
अन्त में सभी को ले ड्रबा । न केवल हमारा देश इस दुरखबस्था में फँसा 
हुआ था, बल्कि सारा ही संसार इसका शिकार हो रहा था। युरोप में पोष 
की, टर्की में खलीफा की ओर अन्य देशों में वहां के धर्म गुरुओं की तूती 
बोलती थी | राजा से अधिक शक्ति इन लोगों के हाथों मं थी। राजदण्ड 
में तो अधिक से अधिक मनुष्य के एक ही जन्म या जीवन को लेने की 
क्षमता थी; लेकिन, भगवान्‌ के ग्रवतार तो इतने सर्वशक्तिसम्पन्न थे कि 
वे मनुष्य के अगले पिछले सभी जन्मों को बिगाइकर उनको कई पीढियो 
तक नरक में डाले रखने की क्षमता रखते थे। जन्म की आकस्मिक 
घटना को इतना महत्व दे दिया गया था कि उसके सामने मनुष्य की 
योग्यता, क्षमता और॑ परिश्रम आदि को बिल्कुल तुच्छ माना जाता था । 
फिर इसको बनाने और बिगाड़ने की करामात भी उन्होंने श्रपने हाथों में 
पेदा कर ली । मनुष्य मनुष्य के बीच जन्मगत जातपात और छूतछात की 
ही नहीं; परन्तु धर्ं-कर्म की ऐसी दीवार खड़ी कर दी गई कि उन्होंने इस 
समय की राष्ट्रीय दीवारों से मी कहीं अधिक भयानक स्थिति पैदा कर दी। 
मनुष्य मनुष्य का दुश्मन बन बेठा | धर्म के नाम पर खून की नदिया 
बहाई जाने लगीं। ईर्ष्या, द्रेंप, वेमनस्थ, विरोध और विनाश की सुषि 
धर्म की नींव पर की गई। अभ्युदय और निश्रेयस्‌ का साधक धर्म सर्व 
नाश, विनाश और चहुमुखी पतन का कारण बना लिया गया। व्यत्ति 
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आर समाज की जिन दुर्भावनाओं और दुगु णो को दबाने के लिये धम की 
व्यवस्था की गई थी, उन सब को धर्म के नाम पर उत्तेजन दिया जाने 
लगा । ईश्वर के जितने भी नाम मिल सके, उतने ही देवी-देवताश्रों की 
कल्पना कर न मालूम कितने मत व सम्प्रदाय इस देश में चला दिये 
गये । सत्याथप्रकाश' के उत्तराधे की अनुभूमिका में ऋषि ने इनकी संख्या 
एक हजार से अधिक बताई हे | इस प्रकार देश में फेले हुए हठ, दुराग्रह, 
ईर्ष्या, द्व पर, विरोध एवं स्पर्धा और असहिष्णुता से देश की एकता इतनी 
छिन्न-भिन्न हो गई कि राष्ट्रीयता का पनपना सम्भव नहीं रहा । जेनियों के 
बारे में यह व्यवस्था दी गई कि हाथी के पेर तले कुचले जाने का संकट 
पैदा होने पर भी आत्म-रक्षा तक के लिये जेन-मन्दिर में नहीं जाना चाहिये। 
जैनियों ने यह उपदेश देना शुरू किया कि गंगा आदि तीर्थों और काशी 
आदि क्षेत्रों के सेवन से कुछ भी परमार्थ सिद्ध नहीं होता और गिरनार, 
पालीताना तथा आबू आदि तीथ क्षत्र मृक्ति देने वाले हैं। शिव, 
विष्णु आदि की मूर्तियों की पूजा करनी बहुत बुरी हे अर्थात्‌ नरक का 
साधन है । पुराणों की समीक्षा करते हुए ऋरषि ने लिखा है कि किस प्रकार 
अनेक मतमतान्‍्तरों के कारण परस्पर विरोध फेला। वे लिखते हैं कि 
“शिव पुराण में शैवों ने शिव को परमेश्वर मान के विष्णु, ब्रह्मा, रुद्र, 
गणेश और सूर्य आदि को उनका दास ठहराया । वेष्णवों ने विष्णु पुराण 
आदि में विष्णु को परमात्मा माना और शिव आदि को विष्णु के दास । 
देवी भागवत में देवी को परमेश्वरी और शिव-विष्णु आ।द को उसके किंकर 
बनाया । गणेश खण्ड में गणेश को ईश्वर और शेष सब को दास बनाथा। 
शिव पुराण वाले शिव से, विष्णु पुराण वाले विष्णु से, देवी पुराण वाले 
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देवी से, गणेश खण्ड वाले गणेश से, सूथ पुराण वाले यूर्य से और वायु 
पुराण वाले वायु से सृष्टि की उपत्ति और उसी से प्रर्ल॑य मानते हैं। 
अब, सोचिये, इन सब में परस्पर एकमत, एकता, मेल-मिलाप या सद्भाव! 
होगा कि परस्पर ईर्ष्या, दे प, विरोध, मतभेद और लडाई-फगड़ा । ” यह है 
वह भावना और कल्पना, जिससे प्रेरित होकर ऋषि दयानन्द को खण्डन 
के कठोर एवं अप्रिय कार्य करने के लिये मजबूर होना पड़ा। इंस भेदभाव 
के रहते राष्ट्रीय एकता कदापि संभव न थी। उसके अनुकूल भूमि तस्यार 
करने के लिये इस भेदभाव की जड़ में ही ऋषि ने कुठाराघात किया। 
ऋषि के अपने एक वाक्य में उनका आशय कहना हो, तो वह यह है कि 
“बदि ऐसे पाखण्ड न चलते, तो आर्यावत देश की दु्दंशा क्‍यों होती 7” 
खण्डनात्मक प्रकरणों में मूतिपूजा का खण्डन साधारणतया लोगों को 
बहुत अखरता है। हिन्दू-सस्लिम-रकता के लिये इस्लाम के खण्डन को 
कुछ कठोर बताकर जहां कुछु लोग आयसमाज के चौदहवें समुल्लास को 
'सत्यार्थप्रकाश' में से निकाल देने तक की सलाह दे देते हैं, वहां ऐसे 
लोगों की भी कमी नहीं है, जो हिन्दुओं तथा आर्या को एक बनाने के लिये 
खौर उनके दिल को न दुःखाने के लिये यहा तक कहने में संकोच 
नहीं करते कि आयंसमाज को श्राद्ध व मूर्तिपूजा आदि के खण्डन पर अब 
अधिक जोर नहीं देना चाहिये। लेकिन, इस प्रकार मोचने व कहने वाले 
दोनों ही तरह के लोग ऋषि के अभिप्राय को समभने की कोशिश नहीं 
करते | मूर्तिपूजा के खण्डन में ऋषि ने सोलह कारण दिये हैं। उनमें 
अधिकांश कारण राष्ट्रीय किंवा सावंजनिक हैं| वे लिखते हैं कि “नाना 
प्रकार की विरुद्ध स्वरूप-नाम-चरित्र-युक्त मूर्तियों के पूजारियों का ऐक्यमत ' 
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नष्ट होके विरुद्ध मत में चलकर आपस में फूट बढ़ा के देश का नाश करते 
हैं; ॥ 20322 मूति के भरोसे शत्र का पराजय और अ्रपना बिजय मान 
कर बेठे रहते हैं। उनका पराजय होकर राज्य-स्वातन्त्य और उनका रुख 
उनके छझ्त्षुओ के स्वाधीन होता है और आप पराधीन, भटियारे के टड्ट, 
और कुम्हार के गदहे के समान शत्रुओं के वश में होकर अनेक विध दुःख 
पाते हैं। “द्वारिकाजी के रणछोड़जी”के सम्बन्ध में ऋषि ने क्रितने सन्‍्मस्त 
हृदय से लिखा है ? वे लिखते हैं कि “सम्बत्‌ १६१४ के व में तोगे के 
“भारे मन्दिर मूर्तियां अंग्रेजों ने उजाड़ दी थी, तब मूर्ति कहा गई थी ? 
प्रत्युत बाघेर लोग ने कितनी वीरता दिखाई और लड़े, शत्रुओं को मारा; 
परन्तु मृति एक मकरी की टाग भी न तोड़ सकी | जो श्रीकृष्ण के सहश 
कोई होता, तो इनके घुर उड़ा देता और ये भागते फिरते । भला यद्द तो 
कहो कि जिसका रक्तषुक मार खाय, उसके शरणागत क्यो न पीटे जांय ।” 
इसी प्रकार सोमनाथ मन्दिर की लूट का उल्लेख करते हुए तो ऋषि का 
हृदय मानो रो ही दिया है। वे कितनी वेदना के साथ लिखते हैं कि 
“क्यो पत्थर की पूजा कर सत्यानाश को प्राप्त हुए ? देखो! जितनी मृतिया 
हैं, उनके स्थान में श्रबीरों की पूजा करते, ते| भी कितनी रक्षा होती ! 
पुजारियों ने इन पाषाणों की इतनी भक्ति कीं; परन्तु मूर्ति एक भी उन 
शत्रओं के सिर पर उड़के न लगी। जो एक शरवीर पुरुष की मूर्ति के सहश 
सेवा करते, तो वह अपने सेवकों को यथाशक्ति बचाता और उन शबन्रुओ्रों 
को मारता ।” फ़िर वे लिखते हैं क़ि मूर्तियों और मन्दिरों आदि में “करोड़ों 
रुपए व्यय करके लोग दरिद्र होते हैं और उसमें प्रमाद होता हे। स्त्री-पुरुषों 
' का मन्दिरों में मेला होने से व्यमिचार, लड़ाई, बखेड़ा और योग आदि उसन्न 
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दोते हैं । उसी को धम, अर्थ, काम और मुक्ति का साधन मानके पुरुषार्थ- 
रहित होकर मनुष्य-जन्म व्यथ गमाते हैं। भ्रान्त होकर मन्दिर-मन्दिर,देश- 
देशान्तर में घूमते-घूमते दुःख पाते, धम-संसार और परमार्थ का काम नष्ट 
करते, चोर आदि से पीड़ित होते, ठगों से ठगाते रहते हैं | दुष्ट पुजारियों 
को धन देते हैं। वे उस धन को वेश्या, परस्त्रीगमन, मद्य-मांसाहार, लड़ाई, 
बखेड़ों में'ब्यय करते हैं ।” यह है वह भावना, जिससे ऋषि दयाननद ने 
मूर्तिपूजा का खण्डन किया है | 

इसी प्रकार ब्राह्मममाज और प्राथनासमाज की समीक्षा के प्रकरण 
में मी ऋषि की उत्कृष्ट राष्ट्रीय भावना का अत्यन्त स्पष्ट परिचय मिलता 
है | उन्होंने उनमें सबसे पहिला और बड़ा दोष यह बताया है कि “इन 
लोगों में स्वदेशभक्ति बहुत न्‍्यून है| ईसाइयों के आचरण बहुत से लिये 
हैं |” “अपने देश की प्रशंसा ब्र पू्वजो की बड़ाई करनी तो दूर' 
रही, उसके स्थान में भग्पेट निन्‍्दा करते हैं। व्याख्यानों में ईसाई आदि 
अंग्रेजों की प्रशंसा भस्पेट करते हैं। अह्यदि ऋषियों का नाम भी नहीं लेते; 
प्रत्युत ऐसा कहते हैं कि बिना अंग्रेजो के सृष्टि में आज पयन्त कोई विद्वान 
नहीं हुआ | आर्यावर्तीय लोग सदा से मूख चले आये हैं | उनकी उन्नति 
कमी नहीं हुई।”“““वेदादिकों की प्रतिष्ठा तो दूर रही, परन्तु निन्‍दा करने 
से भी प्रथक नहीं रहते | ब्राह्मममाज के उई श्य के पुस्तक में साधुओं की 
संख्या में ईसा, मूसा, मुहम्मद, नानक, चैतन्य लिखे हैं; किसी ऋषि-महर्षि 
का नाम नहीं लिखा ।” फिर ऋषि लिखते हैं कि “भला जब आर्यावत 
/ में उसन्न हुये हैं और इसी देश का अ्रन्न-जल खाया*पिया, अ्रब भी खाते 
'पीते हैं, तब अपने माता-पिता-पिताभद्त झ्ादि के मार्ग को छोड़ कर दूसरे 
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विदेशी मतों पर अधिक झुक जाना, ब्राह्ममाजी और प्राथनासमाजियों 
का एतद शास्थ संस्कृत विद्या से रहित अपने को विद्वान्‌ प्रकाशित करना, 
इंगलिश भाषा पदके परिडताभिमानी होकर झटिति एक मत चलाने में 
प्रवृत्त होना मनुष्यों का स्थिर और बृद्धिकारक काम क्यों कर हो सकता 
है ?” कितना प्रबल स्वाभिमान और कितना उत्कट स्वदेशाभिमान है ? 
इसी से प्रेरित होकर ऋषि ने सत्यार्थप्रकाश” के वे खण्डनात्मक प्रकरण 
लिखे हैं, जो साधारण दृष्टि से विचार करने वालों को कठोर एवं अप्रिय 
जान पड़ते हैं और जिनकी वजह से वे ऋषि दयानन्द को “असहिष्णु' 
तक कहने में संकोच नहीं करते । लेकिन, म॒म॒क्तु के लिये ऋषि दयानन्द 
का अभिप्राय समकना कठिन नहीं है और उनकी उस उत्कट, प्रबल एवं 
उज्ज्वल राष्ट्रीय भावना तथा कल्पना को जानना भी कठिन नहीं है, जो 
सत्यार्थथकाश” और उसके खण्डनात्मक प्रकरणों में मी यत्र-तत्र-सबंत्र 
आतप्रोत है। 

सच तो यह है कि ऋषि दयानन्द ने उस नींव को तय्यार किया 
है, जिस पर राष्ट्रीय मन्दिर की स्थापना की जा रही हे । लूथर ने यूरोंप 
में ईसाई पादरियों के, साम्यवादियों ने जारशाही के हस्तक बने हुये रूस 
के पादरियों के, मुस्तफा कमाल पाशा ने खलीफा की आड़ में अपना उल्लू 
सीधा करने वाले तुर्को के मुल्ला-मौलवियों के विरुद्ध जो भीषण सामाजिक 
एवं धामिक क्राँति करके अपने अपने देशों में राष्ट्रवाद के लिये अनुकूल 
भूमि तय्यार करने का जो महान्‌ कार्य किया है, वही ऋषि दयानन्द ने 
इस देश में अपने इस कठोर एवं अ्प्रिय काय द्वारा किया है। जब मत- 
मतान्तर के अंध पक्तुपात, सामाजिक रूढ़ियों के मायाजाल, धामिक मूढ़ 
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विश्वासों के जंजाल और जन्मगत जातपात एवं छूतछात के भेदमाव से 
ऊपर उठ कर दम सब एक दिल और एक दिमाग से राष्ट्रदेवी की 
आराधना करने म॑ लगेंगे, तब सबसे पहिले इस युग में राष्ट्रीयता का 
सन्देश लाने और सुनाने वाले राष्ट्र-देवदूत ऋषि के चरणों में निस्सन्देह 
सहसा हम सभी के हृदय और मस्तक भ्ुक जायेंगे । 

सत्याथ प्रकाश” को सहसा हर हिटलर फे “मीन क्रेम्फ' --'मेरा 
संघष' से उपमा दी जा सकती है। लेकिन, उनमे उतना ही अन्तर है, 
जितना कि दोनों ग्रन्थों के नामो में है.#एक तो देश, जाति, समाज एवं 
राष्ट्र के निर्माण को सालिक भावना से लिखा गया हैं और दूसरा संघर्ष 
विनाश और महायुद्ध की आसुरी भावना से । लेकिन, जहां तक राष्ट्रीयता 
एबं राष्ट्रवाद और देशफ्रेम एवं देशभक्ति का सम्बन्ध है, दोनों में कुछ 
भी अ्रन्तर नहीं है #8 कहीं श्रायसमाज राष्ट्रवाद से विमुख न हो 
गया होता, तो सन्देह नहीं कि “सत्याथ प्रकाश” भी इस देश* में 
अदभुत चमत्कार दिखाता । लेकिन, भावनायें अजर और अ्रमर हैं। वे 
कभी कभी कालान्‍्तर में भी अपना दिव्य चमत्कार दिखा जाती हैं। इस 
लिये निराश होने का कोई कारण नहीं हे। ऋषि दयानन्द का मिशन 
' जाकर पूरा होगा और उनकी भावनायें अपना प्रभाव एवं चमत्कार दिखाये 
बिना न रहेंगी। तब लोग आश्चर्यसे देखेंगे कि जिस महापुरुष को उन्होंने 
सिर्फ धर्म प्रचारक और समाज सुधारक मान लिया था, वह कितना बड़ा 
देशभक्त और केसा महान्‌ राष्ट्रवादी था। 


९) 
आयेसमाज 


“आयंसमाज के साथ मिल कर उसके उद्दं श्य के अ्रनुतार आचरण 
करना स्त्रीकार कीजिये, नहीं तो कुछ हाथ न लगेगा; क्योकि हम और 
आपको अश्रति उचित है कि जिस देश के पदार्थों से अपना शरीर बना, 
अब भी पालन होता है, आगे होगा, उसकी उन्नति तन, मन, धन से 
सब जने मिल कर प्रीति से करें । इस लिये जेसा श्रायंसमाज आर्यावर्त 
देश की उन्नति का कारण हे, बैसा दूसरा नहीं हो सकता ।” --महर्षि 
ने ये शब्द 'सत्याथंप्रकाश' के ग्यारहवें समुल्लास में प्राथनासमाजियों 
और ब्राह्मसमाजियो में स्वदेशभक्ति, स्वाभिमान और स्वदेशामिमानकोी कमी 
बनाने के बाद लिखे हैं। जो लोग आयसमाज को सावंभौम बता कर 
और उसके छुठे नियम के “संसार के उपकार करने' के शब्दों को लेकर 
आयंसमाज को अपने देश की एकदेशीय राजनीति से दूर रखना चाहते 
हैं , उनको थे शब्द जरा ध्यान से पढ़ने चाहिये और इनसे प्रगट द्ोने 
वाली गष्ट्रीय भावना को द्वृदयंगम करने का यत्न करना चाहिये [ऋषि 
ने आर्यः शब्द का प्रयोग “आयंसमाज' के नाम में जिस भावना या 
अभिय्राय से किया है, उसकी स्कूति उनके हृदय में निस्सन्देह अपने देश 
के पुरातन नाम आ्रार्यावर्त' से हुईं है । आज जेसे 'इन्डिया' नाम से उसके 
ख़राज्य, स्वाधीनता श्रथवा स्वतन्त्रता के लिये यत्न करने वाली संस्था 
का नाम “आल इन्डियन नेशनल काँग्रेस” रख दिया गया है, ठीक बेसे 
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ही आर्यावत्त के निवासी आय लोगों की चहुमुखी और सर्बाज्ञीण उन्नति 
के लिये कायम की गई संस्था का नामकरण-संस्कार ऋषि ने श्रायंसमाज”/ 
किया । आ्रायेसमाज के छुठे नियम का अमिव्राय इसका विरोधी नहीं; 
बल्कि पोषक है। उस नियम का पहिला भाग यहे हे कि संसार का 
उपकार करना इस समाज का मुख्य उदद श्य हे! इस उद्द श्य की पूर्ति 
का उपाय ऋषि ने उसी नियम के दूसरे भाग में बताया। वह यह कि 
“अर्थात्‌ शारीरिक, श्रात्मिक और सामाजिक उन्नति करना ।” शारीरिक 
एवं आत्मिक उन्नति से अभिप्राय व्यक्तिगत उन्नति से और सामाजिक 
से अ्भिप्राय समष्टिगत उन्नति से है। इसी को जब हम सारे संसार पर 
घटाते हैं, तब हमारा देश उसकी ईकाई या व्यक्ति कद्दा जायगा और 
संसार की उन्नति का प्रारम्भ हमें अपने देश की उन्नति से करना ढोगा । 
अयने को कंगाल बनाये रखने वाला दूसरे को क्या दे सकता है ? जो 
स्वयं मूग्य॒॑है, बह दूसरों को क्या सिखा सकता है ? जो स्वयं अवनति के 
गइदडे में औंधे मुंह गिरा पड़ा है, वह दूसरों को उन्नति के शिखर पर ले 
जाकर खड़ा नहीं कर सकता | हम स्वयं गुलामी, पराधीनता, पददलिंत 
अवस्था और दीनता-हीनता में जब तक पढ़े हुये हैं, तब तक दूसरों को 
क्या उन्नत बना सकते हैं ? ऋषि दयानन्द की आँखों से यह सचाई 
छिपी हुई नहीं थी। वे इसके मम को भली प्रकार जानते और समभते थे । 
इसी लियें उनका यह दावा था कि “जैसा आर्यसमाज आर्यावत देश की 
उन्नति का कारण हो सकता है, बेसा दूसरा नहीं हो सकता ।” 

महर्षि के इस दावे की परीक्षा यदि उस समय की ऐतिद्ासक प्रष्ठ- 
भूमि को सामने रख कर की जा सके, तो आ्रायंसमाज की स्थापना का 


( ६ईपए ) 
महत्द असन्दिग्ध रूप में स्पष्ट हो जाता हैं। सन्‌ १७५७ की प्लासी की 
लड़ाई के बाद श्रार्यावतं की बची-खुची स्वतन्त्रता का भी अन्त होकर 
अंग्रेजों की हकूमत का यहां सूत्रपात हो चुका था। ईसाई राष्ट्र अपने 
शासन को पराधीन देश में सुददद बनाने के लिये जिन उपायों को काम में 
लाते हैं, उनका श्रीगणेश इस देश में भी किया जा चुका था । लाई 
क्लाइव ने इस देश में अंग्रेजी हकमत को कायम किया और लाड्ड मेकाले 
ने उसकी जड़ों को पाताल तक पहुंचाने का सफल उपक्रम बाँधा | लाई 
क्लाइव द्वारा किये गये यत्नों की चर्चा हम सिफ इस लिये करना चाहते 
हैं कि इससे जढ्ां अंग्रेज-शासकों की दुर्नीति पर पूरा प्रकाश पड़ता है, 
वहाँ उसको विफल बनाने के लिये किये गये ऋषि दयानन्द के महान्‌ 
प्रयत्न मी प्रकाश में आ जाते हैं| सन्‌ १८३४-२५ के लगभग यहाँ के 
अंग्रेज अधिकारियों के सामने यह सवाल पेंदा हुआ कि यहा वे किस 
शिक्ञा-पद्धति को अपनावें या किसका श्रीगणेश करे | लार्ड मेकाले ने 
इस सवाल को इल करते हुए एक लेख लिखा था, जिसमें उसने किसी 
कूट नीति से काम न लेते हुये खुले ही शब्दों में अ्पपा दिल खोल कर 
रख दिया था । उसने लिखा था कि “96 #%॥8६ 0 ०७४" 0८४६ (० 
#9कर व ९688, 2९/१० ॥89७/ 08 77/2/%7"८८०४ 9८६002८72. १८8 
बाब (॥6 कहदद938 १0000706 ४26 900677;:6 27688 0 %9८0.80778 
4# दरबार 28 00004 बाद 00007 0४6 270 29 496738॥0 #% ६658४/८ 
208 00007078, 2७0/वं& 6४4 ४/४६८१४०८४. ”श्रर्थात्‌ “'इमें इस देश में 
एक ऐसी जमात पैदा करने में अपने सत्र यत्न लगा देने चाहिये, जो 
हमारे और उन करोड़ों के बीच मध्यस्थ का काम कर सके, जिन पर हमें 
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शासन करना है। यह जमात भले ही द्ाड-मांस और रुधिर में हिन्दु- 
स्‍तानी रहे; पर आचार-विचार, रहइन-सहन और दिल-दिमाग से अंग्रेज 
बन जाय ।” अपने इस यत्न में अंग्रेज राजनीतिशों को प्राप्त हुई सफलता 
का परिचय भी लार्ड मेकाले के ही शब्दों से मिल जाता हे। १८३६ में 
अपने पिता को उसने एक पत्र लिखा था | जिसमें उसने बहुत अ्रभिमान 
के साथ यद लिखा था कि “77० प.्र%ऋ%ब0, ४2000 748. #60९४०८० 
6/ 40908/0. ९६८९०६६7020,. 2067. 7#४४0६808॥8 &2७0€/४(ए 
66660/0८८ ६0 68 #४८२६००१७, 80906 00%6270७४८ ६0 ४70/८88 
४ 0 68 6& शा5/९7 0 ४90/00७/, 0७६ #7067/6/ %70/2९88. //88॥0- 
8200९8 927४ /276868 ६ 36976 6॥007606 (7/४४४४४०७7॥४:४६/. 
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॥०६०४ 72/2८८.” श्रर्थात्‌ “जो भी हिन्दू अंग्रेजी शिक्षा प्रंदण कर लेता 
है, वह अपने धर्म में सच्ची श्रद्धा और विश्वास खो बेठता है। कुछ 
केवल दिखाबे के लिये उसे मानते हैं | अ्रधिकतर सिफ एकेश्वरवादी बन 
जाते हैं या ईसाई हो जाते हैं। यह मेरा पक्का और निश्चित विश्वास है 
कि यदि शिक्षा को हमारी योजना पूरी तरह काम में लाई गई, तो अब 
से तीस वष में बंगाल के श्रच्छे घरानों में एक भी मूर्तिपूजक अथवा हिन्दू 
न रदेगा ।” जिस काम की शुरुआत बंगाल में इस अंग्रेजी शिक्षा 
पद्धति का श्रीगणणेश करके लार्ड मेंकाले ने की थी, उसी का सूत्नरपात 
ईसाई पादरियों ने मद्रास में किया था और उन्होंने भी उसके लिये अंग्रेजी 
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शिक्षा पद्धति का ही सहारा लिया था। ईसाय्यत का प्रचार करना दोनों 
का उद्द श्य था, क्योंकि दोनों यह भली प्रकार जानते थे कि बिना इसके 
भारत में अंग्रेजी साम्राज्य की जड़ें पाताल तक न पहुंच सकेंगी। मद्रास 
में आने वाले पादरियों के पहिले गिरोह की योजना तो यह थी कि सिर्फ 
बीस ही वर्षा में सारे देश को ईसाय्यत के रंग मं रंग दिया जाय । किसी 
देश के लोगों के स्वाभिमान और स्वदेशाभिमान को सबंथा मिठा कर 
वहां अपनी हकूमत को चिरस्थायी बनाने के लिये न सिफ अंग्रेजों ने बल्कि 
सभी युरोपियन राष्ट्रों ने इसाय्यत के प्रचार को अबना मुख्य साधन बनाया 
है । ईसामसीह के सावंभौम भ्रातृभाव और अहिंसा के ऊंचे आदशों को 
इन लोगों ने उठा कर ताक पर धर दिया है। उसके बदले अपने साव- 
भौम साम्राज्य की स्थापना को इन्होंने अपना आदर्श बना लिया है। 
लार्ड मंकाले के जिस लेख में से ऊपर कुछ पंक्तियां उद्धृत की गई हैं, 
उससे हमारे इस कथन का पूरी तरह समथन हो जाता है । 

लाड मेकाले का वह लेख आर्यात्रत या हिन्दुस्तान के प्रति अंग्रेज 
राजनीतिजों की बदली हुई मनोवृत्ति का द्रोतक है| ईस्ट इण्डिया कम्पनी 
के साथ आये हुए अंग्रेज इस देश के वेभव को देखकर दंग रह गये । 
यहां की समृद्धि ने उनको चकाचौंध म॑ डाल दिया । यहां के कला-कौशल 
ने उनको मोह लिया । यहां के गांवों में कायम हुआ हुआ 'स्वराज्य' उनके 
लिये एक अद्भुत और विलक्षण चीज थी। इस सब की सराहना उनमें 
से अनेकों ने मुक्कण्ठ से की है। श्री० रमेशचन्द्र दत्त का लिखा हुआ 
उन दिनों का इतिहास ऐसे अंग्रेज-लेखकों के लेखों से भरा पड़ा है। बंगाल 
से पंजाब तक और मद्रास से सूरत तक जद्वां भी कहीं अंग्रेज गये, वहां 
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की उन्नत, समृद्ध और बेभवशाली अवस्था देखकर वे चकित रह गये। 
लाड मेकाले सरीखे अंग्रेज कूटनीतिशों ने यद अनुभव किया कि कहीं हमारे 
मुख से अपने बड़प्पन की कहानी सुनकर हिन्दुस्तानियों के द्वदयों म॑ स्वा- 
भिमान तथा स्वदेशाभिमान की भावना न जाग उठे और इस देश में! 
हमारे साम्राउय की नींव कच्ची न रह जाय | बस, यह अनुभव करते ही 
उन्होंने एकाएक रुख पलट लिया। हिन्दुस्तान को जंगलियों, श्रशिक्षितों 
और असभ्य लोगों का देश बताकर ये लोग उसे सम्य, शिक्षित और 
उन्नत बनाने के ठेकेदार बन बेठे। लाड मेकाले ने अ्रपने लेख में इस 
मनोगृत्ति का खासा प्रदशन किया है। उसने यहां के साहित्य, विज्ञान, 
भूगोल, इतिहास, धर्म और सभ्यता आदि का खूब मजाक उड़ाया है। 
उसने लिखा है कि यहां का सारा साहित्य, जिसमें वह वेदिक और अरबी 
दोनों साहित्यों को शामिल करता है, अंग्रेजी साहित्य के पुस्तकालय की 
अलमारी के एक खाने में रखे गये साहित्य का भी मुकाबला नहीं कर सकता । 
उसने पौराणिक गाथाओं के अलंकारों को ठीकतरइ न समभते हुए. 
इतिहास और भूगोल का मजाक उड़ाया है | सनातन धम में जिन विविध 
प्रायश्चित्तों की व्यवस्था की गई है, उनका उल्लेख करके उसने धम की 
विडम्बना की हे। हिन्दुस्तानियों को जंगली बता कर वेदों को ऋचाओरो 
को जंगलियों के गीत कइने में भी संकोच नहीं किया। सारांश यह 
है कि जिस किसी भी चीज को लेकर हिन्दुस्तानियों में स्वाभिमान और 
स्वदेशामिमान की भावना पेंदा होकर स्वराज्य की आकांछा पैदा होने की 
सम्भावना हो सकती थी, उस सभी का उपहास करते हुए उसे इतना तुन्छा 
ठद्दरा दिया गया कि उस पर से स्वयं इहिन्दुतानियों की दी श्रद्धा उठ गई, 


( ७२ ) 
विश्वास मिट गया और वे उसे अंग्रेजो से भी अधिक अ्रथंद्ीन मानने 
लग गये। 
हिन्दुस्तानियों को इस प्रकार नेतिक और राजनेतिकदोनो ही दृश्टियों से 
सर्वथा दीन, हीन, पराधीन, पतित और असहाय बना देने वाली पश्चिम 
से उठी हुई ईसाय्यत की लहर की प्रष्ठ-भमूमि को सामने रख कर ही आर्य- 
समाज और उसके संस्थापक के गौरव एवं महत्व को समझा जा 'सकता 
है। यदि कहीं ऋषि दयानन्द ने भारतीय साहित्य, विज्ञान, धम, इतिद्वास, 
भूगोल, सभ्यता आदि की सर्वश्रेष्ठ विभूति को देशवासियों के सम्मुख पेश 
न किया होता, तो आज हमारा देश सही मानो में इंग्लेएड का एक उप- 
निवेश बन चुका होता। उपनिवेश वह प्रदेश है, जिसे नये सिरे से आबाद, 
शिक्षित और सभ्य बनाया जाता है। युरोपियन राष्ट्रा के अन्य उपनिवेश 
इसी प्रकार उन द्वारा आबाद, शिक्षित और सभ्य बनाये गये हैं। इसलिये 
वें उनका आभार श्रौर उपकार मानकर उनकी श्राथीनता मं रह सकते 
हैं। हिन्दुस्तान को भी इसी प्रकार नये सिरे से आबाद, शिक्षित और 
सभ्य बनाने के लिये लार्ड मेंकाले और उसके साथियो द्वारा रचे गये षड- 
यन्त्र का ऋषि दयानन्द ने भाखडाफोड़ कर दिया। ऋषि दयानन्द सिवा 
संस्कृत, हिन्दी और गुजराती के कोई और भाषा नहीं जानते थे । अंग्रेजी 
से वे सवंथा श्रममिश थे । इसी लिये उनकी सारी भावनाओं, कल्पनाश्रों, 
आकांक्ाओं और आदशों का एकमात्र लोत सिर्फ वह बेंदिक भारतीय 
साहित्य था, जिसे लार्ड मेकाले एण्ड ईसाई कम्पनी के लोग इस देश के 
लोगों की आंखों से सबनथा ओमल कर देना चाहते थे। ऋषि दयानन्द 
को अपने देश पर होने वाले एक प्रबल आक्रमण का मुकाबला करना 
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था। इसी से उनके सारे ही साधन सोलइ आना भारतीय रंग में रंगे हुए | 
थे। जब इस देश के लोगो को जंगली, असभ्य और अ्रशिक्षित बताया 
जा रहा था, तब ऋषि ने उनके द्वदयो में सर्वश्रेष्ठ होने की मावना पेदा 
करने के निमित्त से उनके लिये आय शब्द का प्रयोग कर उनके देश के 
लिये भी उसके पुरातन नाम “आर्यावर्त' शब्द का प्रयोग किया और 
उनको मनु का प्रमाण देकर यह बताया कि “इसी देश में जन्म लेने वाले 
हमारे पूवजों ने ही सारे संसार को आबाद, शिक्षित एवं सभ्य बनाकर उनको 
आचार-विचार ओर चरित्र की शिक्षा-दीक्षा दी थी।” बेद को संसार में 
सब से पराना साहित्य बताकर सब सत्य विद्याओ्रो का उसे ग्रन्थ बताया । 
आर्यावतें के लिये अखण्ड सावंभौम चक्रवर्ती साम्राज्य का दावा पेश 
करते हुए उसको पूरा करने के लिये उन्होने आ्रायसमाज” की स्थापना की | 
यह है वस्तुस्थिति, जिसे सामने रख कर ऋषि दयानन्द के महान्‌ मिशन 
आओऔर आयसमाज के महान्‌ कार्य को जानने और समभने का यत्न किया 
जाना चाहिये । 

अपने देश पर आने वाले इस महान्‌ संकट की कल्पना ऋषि दयानंद 
से पहिले भी की जा चुकी थी। राजा राममोहन राय ने उसके विरोध में 
आवाज भी उठाई थी। लेकिन, वे उस संकट का सामना न कर सके | 
विलायत जाकर सती-प्रथा के विरुद्ध कानून बनवांने के लिये किये गये 
यत्न ने उनको पथू-भ्रष्ट कर दिया । अंग्रेजी शिक्षा से वे कुछ अधिक प्रमा- 
वित द्वो गये थे। इसी लिये ब्राक्मसमाज के लिये ऋषि दयानन्द को यह 
कहने के लिये मजबूर होना पड़ गया कि उनमें देशभक्ति बहुत कम है ।' 
पश्चिम में प्राथंनासमाज के रूप में उठी हुई लद्दर भी पूर्व की ब्राह्मसमाज की 
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जहर के समान ईसाय्यत के भीषण आक्रमण का मुकाबला न कर सकी | 
ग्रायंलमाज के समान इनके सामने न तो भारतीयता का कोई ऊंचा आदर्श 
था और न कोई ऊँची कल्पना या भावना ही थी। वैदिक भारतीय साहित्य 
का भी उनको इतना ज्ञान न था। फिर वे केसे ईसाय्यत का सामना करते ? 
एक बात और है । विरोधी जत्र आ्राक्रमनण करता है, तब वह आक्रांता 
की कमजोरियों से ही लाभ उठाता है। इसाय्यत ने इमारी कमजोरियों से 
लाभ उठाने में कोई कोर-कसर बाकी न रखी। हमारे धार्मिक कुसंस्कार, 
सामाजिक रूढ़ियें, जातिगत बन्धन और परम्परागत भेदभाव आदि वे 
कमजोरियां थीं, जिनसे ईसाय्यत को सांधन बना कर हमारे देश पर आक्र- 
मण करने वाले विदेशी लाभ उठाते थे। ऋषि दयानन्द ने इस आक्र- 
मण को विफल बनाने का जब बीड़ा उठाया, तब उनके लिये यह जरूरी 
हो गया कि वे चुन-चुन कर इन कमजोरियों को दूर कर डालते । उनके 
खण्डनात्मक काय का यही देतु और यही सौन्दर्य था। इसे समझने का 
हम यत्न ही नहीं करते | परस्पर के जिस विवाद, बइस और शारस्‍स्त्रार्थ 
आदि ने वितण्डा का रूप धारण कर लिया है,उसके पीछे हम इस सौन्दर्य 
को आ्रंखों से ओकल कर जाते हैं। आज गांधी जी के पुण्य प्रताप से 
हिन्दू समाज को दरिजनों के साथ मनुष्योचित व्यवहार करने और उन्हें 
मन्दिरों में देव-दर्शन तक के अधिकार देने का राजनीतिक महत्व भी 
मालूम दो गया दे । इसी से वद आयंसमाज के दलितोद्धार के कार्य को 
भी अब सहानुभूति की दृष्टि से देखने लग गया है | आर्यंसमाज के ऐसे ही 
अन्य कायों का महत्व भी धीरे-धीरे प्रगट होता जा रहा है और वह समय 
दूर नहीं है, जब ऋषि दयानन्द तथा आयंसमाज के खण्डनात्मक कार्य की 
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राष्ट्रीयता को भी स्व्रीकार किया जायगा और यह माना जायगा कि बिना 
इसके राध्ट्रनिर्माण का महान्‌ कार्य होना सम्भव न था। यह बात दूसरी है 
कि आयसमाज के इस समय के उपदेशकों और भजनीकों का प्रचार 
राष्ट्रीयगा से एकदम रहित होने से सिर्फ वितण्डावाद को पैदा कर रहा है 
और वह राष्ट्र-निर्माण में सहायक न होकर विधातक साबित हो रहा है | 
यह ऋषि दयानन्द का नहीं, उनके अ्नुयायियों का दोष हे । किस महा- 
पुरुष के अनुयायी उसके बताये हुए मांग से विरुद्ध जाकर उसकी निन्‍्दा 
का कारण नहीं बन जाते ? ऐसे साधारण लोगों की तरह ही आयंसमाजियों 
का भी ऋषि दयानन्द के अधकचरे अनुयायी बन जाना उन्हें शोभा नहीं 
दे सकता और न इस प्रकार वे ऋषि के मह्ान्‌ मिशन को ही पूरा कर 
सकते हैं ? 


हे 
क्‍ जीवन की भांकी 

भारत में श्रंग्रेजी राज को कायम करने में जेसा प्रमुख भाग लाड 
क्‍्लाइव झौर ला्ड मैकाले का है, वेसा ही देशवासियों के द्वदयों में 
स्वाभिमान और स्वदेशामिमान की उज्ज्वल भावना को जगा कर उनमें 
स्वतन्त्रता एवं स्वाधीनता के लिये उत्कण्ठा पेदा करने में ऋषि दया- 
नन्‍द और स्वामी श्रद्धानन्द जी का है। अंग्रेजी राज द्वारा किये गये 
हन दो कूठनीतिशों के मुकाबले में आयसमाज ने इन दो महापुरुषों को 
जन्म दिया है। मद्गात्मा या महापुरुष का लक्षण नीतिकारों ने मन-वचन- 
कम में एक होना बताया है। ऊंचे आदर्शो,विशाल भावनाओं और महान्‌ 
कल्पनाश्रों को यदि जीवन में पूरा नहीं उतारा जा सकता और उनके 
लिये कुछ भी त्याग, तपस्या एवं कप्ट सहन नहीं किया जा सकता, तो वे 
[सिबंथा निरथक हैं और दूसरों को भ्रपनी श्रोर खींचने की उनकी श्राकषण 
शक्ति सबथा नष्ट द्वो जाती है | बाल्यावस्था में ही क्रषि दयानन्द में 
जो अद्भुत परिबतंन हुमा था, उसी का यह परिणाम था कि उन्होंने 
दूसरों के सामने जो भी कुछ पेश किया, उसकी उन्होंने श्रपने जीवन 
में पूरी तरह समीक्षा औ्रौर परीक्षा की। अ्रध्ययन से उनको जो कुछ भी 
मिला,उसकी उन्होने जीवन की कसौटी पर परख की श्रौर उस परख में जो 
चीज पूरी उतरी, उसको उन्होंने जनता के सामने पेश किया। इसी लिये 
उनके मन, वचन और कम में अपूब और अलौकिक सामंजस्य थाया 
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जाता है। उनकी देशभक्ति और राष्ट्रीयता का पीछे जो बखान किया 
गया है, उनका जीवन उसके सोलह आना अनुरूप था। 

अम्गृतवर्षी स्वामी सत्यानन्द जी महाराज ने ऋषि की राष्ट्रीयता के 
सरोवर में गोता लगा कर कुछ उज्ज्वल रत्न प्रात्त किये हैं और उनको 
उन्हों ने “श्रीमहयानन्दप्रकाश”” नाम से लिखी गई ऋषि की जीवनी की 
माला में बहुत सुन्दर और आकर्षक ढंग से पिरोया है। वे उसमें एक 
जगह लिखते हैं कि “वे देश और जाति की उन्नति के विषयों पर भी 
आ्रोजस्विनी और तेजस्विनी भाषा में प्रभावशाली भाषण दिया करते थे । 
उनके भाषणों को सुन कर श्रोताओं में ऊष्मा भर जाती थी, उनका साइस 
बढ़ जाता था, उत्साह उमड़ आता था, हृदय उछलने लगता था, अ्रंग 
फड़क उठते थे और जातीय जीवन का रक्त खोलने लग जाता था; किन्तु 
किसी मनुष्य या जाति के लिये मन में घ्रुणा और दढ्वं ष उत्पन्न नहीं होता 
था | उनकी उदात्त नीतिमत्ता और राष्टू-सुधार के विचार सिद्धान्त-रूप 
में प्रकाशित होते थे | वे दाशंनिक भाव लिय्रे होते थे और सब पर घट 
जाते थे। महाराज ने स्व॒राज्य और स्वतन्त्र शासन के सार मम के कुछ 
एक सूत्र और श्रति स्पष्ट सूत्र “सत्याथप्रकाश” में उस समय लिखे थे,जब 
यहां जातीय महासभा “कांग्रेस” का जातक भी न हुआ था और 
शासन-सुधारवादियों ने स्वराज्य का अ्रभी स्वप्न भी नहीं देखा था । महदा- 
राज के समय भारतीयों की राष्ट्र-नीति श्रभी नवजात बालिका थी, दुधमुंही 
बच्ची थी, पालने में पड़ी अगूंठा चूस रही थी। नीति-निपुण मुसलमान 
सज्जन उसे अछूत समझ उससे बड़े अन्तर पर रहते थे । थोड़े से आ्राय॑ 
लोग थे, जो कभी कभी दो एक बार उसे व्याख्यान-भवनों के हिण्डोले में 
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डाल कर अपने धुआदार भाषणो के दो-चार हिलोड़े दे छोड़ा करने थे । 
उनके भाई-बन्धु भी बहुतेरे ऐसे थे, जो मीठी मीठी लोरियो श्रौर कोमल 
थपकियो से उसे सुलाये रखने म॑ ही तत्यर थे | राष्ट्-जाणति और जातीय 
जीवन के ऐसे बाल-काल में भी स्वामी जी का बलाक्य शब्दों मं, श्रोज 
और ऊष्मापूर्ण भाषा में, स्वरायत शासन का समर्थन करना, उसे परम 
सुखदायक बताना इस बात का उज्ज्वल और ज्वलन्त उदाइरण है कि 
उनके राष्ट्रनीतिसम्बन्धी विचार पूर्ण प्रगति को पाये हुये थे; परम और 
चरम लक्ष्य को परिलक्षित कर चुके थे। उनके विशाल द्वदय में भारत 
की प्रजा का हित कूट कूट कर भग हुआ था । उनके अ्रन्त:करण में, 
मस्तक में, श्रस्थि में, मज्जा में, एक एक रक्बिन्दु और नाड़ी-नस में 
'भारत के कल्याण की निष्कलंक कामना उत्कृष्ट उत्कर्ष को पहुंच चुकी 
थी | समय आायगा, जब भारत की भावी सनन्‍्तति, श्रतने जातीय मसनिदरों 
में स्वायत्त-शासन की देवी का पूजन करने से पूब, उसे पहिलिय्टिल 
आह्वान करने वाले देवस्वरूप दयानन्द का प्रथम अचन किया करेगी ।" 

इसी प्रकार एक दूसरे प्रसंग में उन्होंने लिखा हे कि “अ्रमृत की 
स्वोज में जंगल, पहाड़ और नदियों के लोतों को खोज डालना और अपनी 
आयु को घोर तपस्या में बिताना उनके जीवन को श्रीयम के बनवास से 
भी बढ़कर बना देता है । आत्मा को श्रजर, श्रमर और श्रविनाशी मान 
कर हमेशा लोकसेवा के मैदान में डटे रहना कुरुक्षेत्र में गीता का उपदेश 
करते हुए श्रीकृष्ण महाराज को शआंखो के सामने ला खड़ा करता है । 
भगिनी श्रौर चाचा की मुत्यु से प्रभावित होकर विवाह की तय्यारियों 
व समारोह में से भाग निकलना और अपने जीवन को ब्क्ष-समाधि में लगा 
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कर मृत्यु जय पद को पाने के लिये अम्रत की खोज करना मगवान्‌ बुद्ध की 
बोधी वक्त के नीचे की समाधि को सहसा याद दिलाता है। दीन, दुःखियों, 
अपाहजों और अ्रनाथों के लिये श्रांसू बहात हुए मदर्पि क्राइस्ट जान पड़ते 
हैं । शाख्रार्थ की वेदी पर खड़े हुए और घुआधार भाषण करते हुए वे 
आचाय शंकर दीख पड़ते हैं। एकेश्ववाद और बेदिक सावभौम भ्रात-* 
भाव का उपदेश करते हुए मुहम्मद साहब प्रतीत होते हैं। भक्ति और 
ध्यान में मग्न उनमें सन्‍्तवर रामदास, कबीर, दादू , चेतन्य, तुकाराम 
आदि सभी भक्तों की प्रतीति होने लगती है | देश की दुदंशा से सताये 
हुए जब वे राजनीति का उपदेश करते हुए स्वराज्य, साम्राज्य व चक्रवर्ती राज्य 
की चर्चा करते हैं श्रीर अपने देशी नरेशों व रईसों के पतन व श्रवनति में 
सन्‍्तप्त हुए वे उनके सुधार की चेश करते हैं, तब आयंवत के संरक्षक, 
आार्य-संस्कृति के उद्दीषक और आरा्यत्व के पालक वे प्रातः स्मरणीय 
महाराणा प्रतापसिदद, शुरु गोविन्दसिंद और छुत्रपति शिवाजी महाराज 
मालूम द्वोते हैं ।” 

मदृषि के चहुमुख्ी और व्यापक जीवन के जिस स्वरूप का चित्र ऊपर 
की अन्तिम पंक्तियों में खींचा गया है, उसी की एक भांकी हमें यहां दिखानी 
है | आ्रायंसमाजी उपदेशकों, भजनीकों और प्रचारकों ने ऋषि की चहुमुखी 
प्रद्कत्तियों पर कुछ ऐसा परदा डाला है कि सबसाधारण के सामने उनका 
स्वरूप केवल एक धर्म-प्रचारक्त और समाज-सुधारक का रह गया है । 
बड़े-बड़े लोग भी उनको सिर्फ धर्ं-संशोधक के रूप में देखते हैं । उनके 
शाख्राथों और धमं-प्रचार को उनके महान्‌ जीवन का सार मान कर 
उसे दी जनता के सामने पेश किया जाता है । (थ्रह सबंथा भुला दिया 
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जाता है कि उनके जीवन की महान्‌ आकांक्षा, महान्‌ उद्देश्य, महान 
आदश ओर महान्‌ स्वप्न तो अपने देश को स्वतन्त्र देखकर सारे संसार 
में उसी के भ्रखण्ड चक्रवर्ती सावभौम स्वराज्य की स्थापना हुई देखना 
था )एक बार उनसे एक कलेक्टर ने उनका भाषण सुनने के बाद बिल- 
कुल ठीक ही कहा था कि “यदि आपके भाषण पर लोग चलने लग 
|जांय, तो इसका यह परिणाम निकलेगा कि हमें ॥_कि हमें अपना बंधना-बोरिया 

बांधना पड़ेगा ।” 
देश की दु्देशा और अपने देसी नरेशों तथा रईसों के पतन व अव- 
नति को देखकर उनके हृदय में जो सन्‍्ताप पेदा होता था, उसको यदि 
अनुभव किया जा सके, तो सहसा ऋषि के महान्‌ जीवन के राष्ट्रीय स्वरूप 
की एक स्पष्ट फांकी देखी जा सकती है। बड़े सन्‍्ताप के साथ ऋषि ने 'सत्यार्थ- 
प्रकाश' में यह लिखा है कि “अ्रन्य देशों में राज्य करने की तो कथा ही 
क्या कहना, किन्तु आयंवर्त में भी आयो का अखण्ड, स्वतन्त्र, स्वाधीन, 
निर्भय राज्य इस समय नहीं है। जो कुछ है, सो भी विदेशियों के पादाक्रांत 
हो रहा है।” अपने इसी सन्‍्ताप को मिटाने के लिये ऋषि ने राजस्थान 
की खाक छानते हुए एक देसी नरेश के जीवन को सुधारने के पीछे अ्रपने 
जीवन का उत्सगग राजस्थान में ही किया। जेसे स्वामी रामदास ने छत्नपति 
शिवाजी की खोज में अपने को लगा दिया था या जैसे पंजाब से निराश 
हो दक्षिण की यात्रा करते हुए बंदा बेरागी गुरु गोविन्दस्सिहजी महाराज 
को मिल गया था, ठीक बसे ही ऋषि ने इती आशा से श्रपने देश के, 
खासकर राजस्थान के सभी नरेशों के दरवाजे खटखटाये थे; लेकिन, उनको 
मशराणा प्रताप की विभूति के कहीं भी दशन न हुए 4 वीरभूमि मेवाड़ से 
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उनको बहुत आशायें थीं। माखाड़ से भी वे काफी आशायें बांधे हुए 
थे | अपना मुख्य कार्यक्षेत्र इसी से उन्होंने राजस्थान को बनाया था। 
मेबाड-उदयपुर में बेठकर उन्होंने 'सत्यार्थप्रकाश” लिखा । देसी नरेशों का 
नेतिक पतन देखकर वे इसी लिये ज्वालामुखी की तरह सनन्‍्तप्त या उत्तम 
हो जाते थे कि देश को स्वतन्त्र देखने की उनकी सारी आशाशञ्रों पर सहसा 
तुपारपात हो जाता था । जोधपुर महाराज को जब उन्होने नन्‍्ही जान वेश्या 
की पालकी में हाथ लगाते देखा, तो वहा ही सब की उपस्थिति में उनको 
कहा कि “राजन्‌ ! राजा लोग सिंह समान समझे जात थे। स्थान-स्थान 
पर भटकने वाली वेश्या कुतिया के महृश हैं। वीर शादूल का कृपण 
कुतिया पर प्रेम करना और आसक्र हो जाना सवंथा अनुचित है। आये- 
जाति की कुल-मर्यादा के यह सवंथा विपरीत है। केसरी की कंदरा में 
ऐसी कल्मप्र-कलुषित कुकरी के आगमन का क्या काम ? इस कुव्यसन के 
कारण धर्म-कर्म नष्ट हो जाता है। मान-मर्यादा को बढ़ा लगता है| इस 
पाप-सोपान पर पेर रखते ही पुनः पद-पद पर पुरुष का अधः:पतन श्राप ही 
आप होता चला जाता है । इस दुव्यसन को तिलाजली दे देनी चाहिये।” 
इसी प्रसंग म॑ महाराज प्रतापसिंह को आषाद बदी तृतीया १६४० को 
ऋषि ने एक पत्र लिखा था । वह पन्न अत्यन्त भावपूण है। हम उसको 
ज्यों का त्यो नीचे देते हैं :--- 
“श्री मान्यवर शूर महाराजा श्री प्रतापसिंह जी,-- 

आनन्दित रहो | यह पत्र बाबा महाशय के दृष्टिगोचर भी करा दीजि- 
येगा | मुझे इस बात का बहुत शोक होता है कि श्रीमान्‌ जोधपुराधीश 
आलस्य आदि में वतंमान हैं और झाप तथा बाबा मदह्शय रोगी शरीर 
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वाले हैं। इस राज्य में सोलह लाख से अ्रधिक मनुष्य बसते हैं। उनके 
रक्षण तथा कल्याण का बड़ा मार आप लोग उठा रहे हैं। उनका सुधार 
या बिगाड़ भी आप तीन महाशयों पर निर्मर है | तथापि आप लोग अपने 
शरीर की रोग से रक्षा करने और आयु बढ़ाने के काम पर बहुत अल्प 
ध्यान देते हैं। यह बरात कितनी शोचनीय है । 

में चाइता हूं कि आप अपनी दिनचर्या मुझ से सुधार लें; जिससे 
मारवाड़ का तो क्या, श्रपने आयांवत देशभर का कल्याण करने में आप 
लोग प्रसिद्ध हो जांय । आप जेसे योग्य पुरुष जगत्‌ में बहुत थोड़े जन्मते 
हैं और जन्म कर भी बहुत स्वल्प आयु भोगते हैं । 

इसके हुये बिना देश का सुधार कभी नहीं होगा । आप जेसे पुरुष 
जितना अधिक जियें, उतनी ही अधिक देशोन्नति होती हे,--इस पर आप 
लोगों को ध्यान अवश्य देना चाहिये। आगे जेसे आप लोगों की इच्छा हो ।” 

पत्र की भाषा और भाव इतने स्पष्ट हैं कि उन पर कुछ भी लिखने 
की जरूरत नहीं है। देसी राज्यों में देसी नरेशों को सुधारने के प्रयत्नों पर 
भी इस पत्र से काफी प्रकाश पड़ता है । जोधपुर-नरेश के सुधार में वे केवल 
मारवाड़ का ही नहीं, बल्कि सारे ही श्रार्याव्त के कल्याण का स्वप्न देखा 
करते थे और यही था वह स्वप्न, किसकी पूर्ति के लिये उन्होंने मारवाड़ 
के समान मेवाड़, जयपुर, शाहपुर, भरतपुर, रीवां, ग्वालियर, धौलपुर,करौली 
ओर इन्दौर आदि सभी राज्यों में दौरा कर वहां के नरेशों तक अपना 
सन्देश पहुंचाने का यत्न किया । काशी-शास्त्रार्थ तो हमें याद रहता हे, 
किन्तु हम यह नहीं जानना चाहते कि उन्होने किस आन्तरिक भावना से 
प्रेरित होकर बार बार काशी-नरेश का द्वार खटखटाया । १ष्य८७ के दिल्ली 
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दरबार के समय इन्दौर के महाराज तथा कुछ अन्य नरेशों ने मिलकर यह 
यत्न किया कि सत्र देसी नरेशों को इकट्ठा करके उनके सामने स्वामी जी 
का ज्षात्र-धरम पर उपदेश कराया जाय । 

( बम्बई में अपने एक भाषण में ऋषि ने सिंह गर्जना करते हुये एक 
बार कहां था कि “इस देश के राजाओं की ग्रवनति और दुःख का कारण 
उनके मूर्म॑ और दुष्ट मन्त्री हैं | यदि हमारे राजाओं की ऐसी दशा और 
बुद्धि न होती तो आज हमारी और हमारे देश की भी यह दीन और हीन 
दशा न होती |)वास्तव में इस देश की अवनति और पतन का कारण 
ऐसे ही राजे और रईस हैं, जो दिन-रात प्रजा के धन को नाच-तमाशों और 
व्यथ के कामों में उडाते रहते हैं | वे अपनी शारीरिक शक्ति और मानसिक 
स्मृति को ग्वो कर किसी काम के नहीं रहते । इनके प्रमाद और अ्रनभि- 
ज्ञता से राज्य के प्रबन्ध में बड़ी अव्यवस्था हो जाती है। फिर नये नये 
बखेड़े पैदा होते रहते हैं ।” वे प्रायः कहा करते थे कि “हिन्दू राज्यों की 
दशा अत्यन्त शोचनीय है । वे कभी के नष्ट-श्रष्ट हो गये होते, परन्तु जितने 
या जो कुछ भी बचे हुये हैं, वे उनकी रानियों के पतिज्रत धर्म से बचे हुये 
हैं। यदि राजाओं के करम॑ पर निर्भर होता, तो कभी का बेड़ा डूब गया 
होता ।” दिसी नरेशों को आधार मान कर अपने देश का राजनीतिक काया- 
कल्प होने की आशा कर उनके सुधार, उद्धार और उन्नति के लिये सक्रिय 
प्रयत्न करने वाले पहिले महापुरुष ऋषि दयानन्द ही थे । उन्होंने अपने 
जीवन के काय में जितना महत्व देसी राज्यों को दिया, उतना आज भी 
देश के सावजनिक राजनीतिक जीवन में उनको प्राप्त नहीं हुआ दे | अजमेर 
उनके कार्य का केन्द्र था । परोपकारिणी सभा की स्थापना उन्होंने उदयपुर 
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में ही की थी )और उदयपुर-नरेश को उसका सभापति बनाकर अन्य कई 
नरेशों को भी उसका सभासद्‌ बनाया (उदयपुर में हिन्दी और देवनागरी 
को जो महत्व प्राप्त हुआ, वह ऋषि की प्रेरणा का परिणाम था वे देसी 
नरेशों की सन्‍्तानों को शासत्र और शब््र दोनों की पूर्ण शिक्षा देने के प्रबल 
पक्तपाती थे 

अपने इस महान्‌ मिशन से ऋषि को विचलित करने के लिये देसी नरेशों 
की ओर से काफी यत्न किया गया, उनको बड़े से बड़े प्रलोभन दिये 
गये और धमकियां भी दी गई। लेकिन, वे अपने ध्येय पर स्थिर और 
अविचलित बने रहे | उदयपुर के महाराणा सजनसिंह जी और काश्मीर 
के पं० मनफूलसिंह साहेब द्वारा दिये गये प्रलोभन की चर्चा हम पीछे कर 
श्राय हैं | 

अपने देश को स्व॒तन्त्र और स्वाधीन देखना ही उनके लिए ईश्वरीय 
आदेश था, जिसके पालन करने में उन्होंने किसी भी भय, प्रलोमन या 
संकट की परवा नहीं की और श्रन्त में उसी के लिए अपने जीवन तक 
का उत्सर्ग कर दिया । बड़े दुःख के साथ यह मानना होगा कि ऋषि के 
विश्वास पर देसी नरेश पूरे नहीं उतरे, उनकी आशाओं को उन्होने पूरा 
नहीं किया और उनके भरोसे अपने देश की स्वतन्त्रता का जो स्वप्न वे 
देखा करते थे, बह सत्य सिद्ध नहीं हुआ । विदेशियों की कूटनीतिक चालों 
के मायाजाल में वे पूरी तरह उलभ गये और शअ्रपने देश के विरुद्ध वे 
उनके हाथ का खिलौना बन गये। वे अपने देश की आजादी के मार्ग 
में आज कांटा बने हुए हैं और अंग्रेजों के लिये अपने राष्ट्र के विरुद्ध वे 
श्री शेलबेंकर के कथन के अनुसार “पांचवां कालम” बने हुये हैं। लेकिन, 
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इससे ऋषि के जीवन ओर उनके जीवन के महान राजनीतिक मिशन का 
गौरव कुछ भी कम नहीं दोता । आज देश का ध्यान बरबस देसी राज्यों 
की ओर जा रहा है। देश को एक और अखणड मानकर राजनीतिक 
आन्दोलन का संचालन किया जा रहा है । देसी राज्यों के प्रति ऋषि की 
जो भावना थी, वह जोर पकड़ती जा रही है और उनमें जीवन, जागृति एवं 
प्रगति पेंदा करने के विशेष यत्न किये जा रदे हैं । 

इस प्रकरण को समाप्त करते हुये दो-एक और प्रसंगों का उल्लेख कर 
देना भी उचित और आवश्यक प्रतीत होता हे। १८८७ के दिल्‍ली दरबार के 
अवसर पर आपने उस समय के बड़े बड़े नेताओं का सम्मेलन करने का 
आयोजन किया था। उनके सामने आपने यह विचार पेश किया कि परस्पर के 
भेद भाव, द्वंघष ओर कुटिलता को दूर करना चाहिए और धामिक विरोध को 
दूर कर के उपद्रव व अशान्ति की जड़ ही काठ डालनी चाहिए,जिससे सब एक 
लक्ष होकर और मिलकर देश के सुधार और कल्याण में लग सके | सम्मे- 
लन में अ्रन्तिम निर्णय कुछ भी न हुआ । सम्मेलन में निमन्त्रित किये 
गये कुछ महानुभावों के नाम ये थे :--मुन्शी कन्हैयालाल अलखधारी, बाबू 
नवीनचन्द्र राय, बाबू केशवचन्द्र सेन, मुन्शी इन्द्रमणि, सर सेय्यद श्रह- 
मंद खां ओर बाबू हरिश्चन्ध्र । 

उदयपुर का एक और प्रसंग है। एक दिन श्री मोहनलाल विष्णुलाल 
पणड्या ने ऋषि से पूछा कि “भगवन्‌ ! भारत का पूर्ण हित कब होगा ! 
यहां जातीय उन्नति कब होगी ?” ऋषि ने उत्तर दिया कि“एक धर्म, एक 
भाषा और एक लक्ष्य बनाये बिना मारतका पूर्ण द्वित और जातीय उन्नति ' 
का होना दुष्कर दे | सब उन्नतियों का केन्द्र स्थान ऐक्य द्वै। जहां भाषा, 
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भाव और भावना में एकता आ जाय, वहां सागर में नदियों की भाति, 
सारे सुख एक एक करके प्रवेश करने लगते हैं। में चाहता हू कि देश 
के राजे महाराजे अपने शासन में सुधार और संशोधन करें । अपने राज्य 
में धर्म, भाषा और भावों म॑ एकता पेदा करें | फिर भारतभर में आप ही 
आप सुधार हो जायगा ।” फिर पंड्या जी ने कहा कि “जब आपका उद्देश्य 
ओर आदश एकता का सम्यादन करना है, तो आप मतमतान्‍्तरों का 
कठोर खण्डन क्‍यों करते हैं ? इससे तो उलटा बेर, विरोध और बेमनस्य 
बढ़ता है।” ऋषि ने उनका समाधान करते हुये कहा कि “एक तो मेरा 
धामिक लक्ष्य सावंजनिक है। उसे संक्ुचित नहीं किया जा सकता दूसरे 
भारतवासी लम्बी तानकर ऐसी गहरी नींद सो रहे हैं कि मीठे शब्दा से ता 
आंख तक खोलने को तय्यार नहीं होते। सुधार का ये नाम तक नहीं लेते । 
कुरीतियों और कुनीतियों के खण्डन_ रूप कड़े कोढ़े की तड़ातड॒ ध्वनि से 
प्रदि ये जाग जांबें, तो ईश्वरका कोटि-कोटि धन्यवाद करूंगा।” ऋषिने आगे 
कहा कि “धर्म गुरुओं और सामाजिक नेताओं की अग्रसावधानी, प्रमाद और 
आलस्‍स्य से भावना,भाव और भाषा आ्रादि एकता के चिन्ह बदल जाते हैं । 
जाति के आचार-बिचार बिगड़ जाते हैं। रहन-सहन के ढंगों म॑ भेद आ। 
जाता है। ठीक ऐसा ही समय इस देश पर उपस्थित है। यदि इसे संभाला 
न गया, तो आय जाति परिवर्तन के चंचल-चक्र में पडकर अतिशय 
उतावली से अपने पूर्व पवित्र स्वरूप को बिगाड डालेगी। इसके पिछले 
प्रमाद के कारण करोड़ो मुसलमान बन गयें। अब प्रति दिन ईसाई बनते 
जा रहे हैं। ऐसे समय में तो कड़े द्वाथों से उनकी चोटियां पकड़ कर जगाना 
शेगा। मैं इस कठु कतंव्य का पालन कुछ अपने स्वार्थ से तो नहीं कर रहा । 
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मुझे तो इसके लिये अवहेलना, निन्‍्दा, कुछ्ूनन, ईंट, पत्थर और विष 
स्थान स्थान पर मिलता है। लेकिन, बन्धुवात्सल्य की भावना मुझे विप- 
त्तियों के जटिल और विकट जाल में समाज-सुधार के लिये प्रोत्साहित कर 
रही है ।” परड्या जी ने हाथ जोडकर कहा कि “यदि दो-चार धर्माचाय भी 
आपके विचार के हो जांय, तो थोड़े समय में ही आय जाति का बेड़ा पार 
दो सकता है ।” लेकिन, दुर्भाग्य है आर्य जाति का कि उसका बेड़ापार 
करने के लिये प्रगठ हुये महापुरुष को विष का प्याला पिला कर उसने 
उसका ही जीवन हर लिया । 

ईसाई जिन क्ुरीतियों और कुनीतियों से लाम उठा रहे थे, उनका 
खण्डन करने मं जिस कठोरता से ऋषि ने काम लिया, उसकी वजह से 
साधारण लोग उनको 'असहिष्णु” कहने लग जाते हैं। सत्याथ॑प्रकाश 
के स्वण्डनात्मक प्रकरण में ऋषि ने एक जगह लिखा है कि “यह लेख 
इस लिये लिखा है कि जो जो भलाई है वदी भलाई और जो जो बुराई है 
यही बुराई सबको विदित होवे, न कोई किसी पर भूठ चला सके और न ' 
सत्य को रोक सके और सत्यासत्य विषय प्रकाशित किये पर भी जिसकी 
इच्छा हो, वह माने या न माने, किसी पर बलात्कार नहीं किया जाता |” 
उनके सारे लेखों और सारे जीवन में यही भावना ओतप्रोत है। इसके रहते 
उनको असहिष्णु नहीं कहा जा सकता । बुराई के प्रति असद्विष्णु होना दूषण 
नहीं, भूषण हे । आज जेसे गान्धीजी के लिंये हिन्दुओ्नों की छूतछात और 
हरिजनों के प्रति नीच व्यवद्वार श्रसह्य हो गया है, बसे दी ऋषि के लिये अपने 
देश एवं समाज की सभी धार्मिक, सामाजिक एवं परम्परागत बुराइयाँ असह्य 
थीं। बे उनको एक क्षण के लिये भी सदन नहीं कर सकते थे। उनको दूर 
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करने के लिये उन्होंने यही आदेश और उपदेश दिया कि “यही सज्जनों की 
'रीति है कि अपने व पराये के दोषों को दोष और गुणों को गुण जान कर 
गुणों को ग्रहण और दोषों का त्याग करें ।” दूसरी जगह सत्या्थ- 
प्रकाश” में फिर उन्होंने लिखा है कि “प्रथम अपने दोप देख और 
निकालने के पश्चात्‌ दूसरे के दोषो पर दृष्टि देके निकालें ।” अन्यत्र वे 
लिखते हैं कि “जब तक वादी प्रतिवादी होकर प्रीति से वाद या लेख न 
किया जाय, तब तक सत्यासत्य का निणय नहीं हो सकता।” “४४: “सब 
प्बंहित करने के लिये परतन्त्र और भर्मयुक्त कार्यों में श्र्थात्‌ जो निज 
के काम हैं, उनमें स्वतन्त्र रहें !! ' आयसमाज का दसवा नियम सहि- 
«शुता की व्यापक भावना का ही द्योतक हे | वह यह है कि “सब मनुष्यो 
को सामाजिक सबहितकारी नियम पालन में परतन्त्र रहना चाहिये और 
प्रत्येक हितकारी नियम में सब स्वतन्त्र रहें |” समाज, जाति, देश और 
राष्ट्र के काम में मनुष्य को उनके ग्राधीन रख कर निज कार्यों में पूर्ण 
स्वाधीनता देना ही सहिष्णुता है। यही ऋषि के जीवन, मिशन, आन्दो- 
लन और संगठन का आधार है दूसरों के प्रति अपनी भावना को #ऋषषि 
ने इन शब्दों में प्रगट किया है कि “जेसा मैं पुराण, जैनियो के ग्रन्थ, 
ब्राईबबिल और कुरान को प्रथम ही बुरी दृष्टि से न देख कर उनमें गुणों 
का ग्रहण और दोषों का त्याग तथा समस्त जाति की उन्नति के लिये 
प्रयत्न करता हूं, वेसे सबको करना चाहिए ।” सच तो यह है कि वे 
अपने अध्ययन, अनुभव और अनुशीलन के बाद इस परिणाम पर पहुँचे 
थे कि “विदेशियों के आर्यावर्त में राज्य होने का कारण आपस की फूट, 
मतभेद, ब्रह्मचर्य का सेवन न करना, विद्या न पढ़ना-पढ़ाना व बाल्या- 
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वस्था में अस्वयंवर विवाह, विषयासक्ति, मिथ्याभाषण आदि कुलक्षण, 
वेदविद्या का अप्रचार आदि कुकर्म हैं ।” इन कुकर्मों का सहन कर सकना 
उनके लिये सम्भव नहीं था। यही अ्रसश्धिणुता उनके जीबन की उत्कृष्टता 
है | इन कुकर्मो का त्याग, इन घुराइयों का बिना किसी शर्त के प्रतिबाद 
आर असत्य का बिना किसी समभोते के तिरस्कार ही उनके जीवन की 
असहिष्णुता है, जो सभी महापुरुषों में पाई जाती है । 

ऋषि के जीवन की एक विशेषता और है। वह यह कि इतने दृढ़ 
क्रान्तिकारी समाज-सुधारक होते हुये भी उन्होंने सरकारी कानून बनवा 
कर अथवा किसी और रूप में सरकार की सद्दायता लेकर किसी भी सुधार 
को कार्य में परिणत करने का कभी विचार तक नहीं किया । राजा राम- 
माहन राय ने जैसे सती प्रथा को घंद कराने और श्री ईश्वरचन्द्र विद्या- 
सागर ने विधवा विवाह को जारी कराने के लिये सरकार या सरकारी 
कानून का सहारा लिया, वेसा ऋषि दयाननद ने नहीं किया | अपने जीवन 
पर संकट श्राने पर भी किसी को पुलिस के आधीन करने या कराने की 
इच्छा तक प्रगठ नहीं की:बल्कि यही कह्दा कि में दुनिया को बंधन में डालने 
नहीं, मुक्त कराने के लिये आया हूं । 

यह है ऋषि का वह जीवन, जिसने दीपक की तरद जल कर, इस 
देश में चहुमुखी जाणृति एवं प्रगति का प्रकाश फेलाया है। राष्ट्रवाद 
उस दीपक की अन्त््योति है। हम चादते हैँ कि हमारे पाठक ऋषि 
की उत्कृष्ट राष्ट्रीय भावना एवं उज्ज्वल देशप्रेम को द्वदयंगम करने वे 
उद्द श्य से उनके महान्‌ जीवन को जानने का यत्न करे । 





६ 
सरकार की बक्र दृष्टि 


जहां जहां ग्रायंसमाज का जोर है, वहां वहां राजद्रोह प्रबल है। 
श्रायेसमाज का विकास इठात्‌ सिख-सम्प्रदाय फी याद दिलाता है, जो 
सोलहवीं शतारिद के शुरू में नानक द्वारा प्रारम्भ किये जाने पर सिफ 
धामिक एवं नेतिक सुधार का आन्दोलन था और पचास ही वर्षों में 
हरगोविन्द की आधीनता में शक्तिशाली गजनीतिक और सेनिक संगठन 
बन गया ।”--थे शब्द बेलेण्शाइल शिरोल ने “अ्रनरेस्ट इन इश्डिया” 
नाम की अपनी उस पुस्तक में लिखे हैं, जिसमें उसने आयंसमाज के प्रति 
सरकार की बक्र दृष्टि का पूरा पूरा चित्र खींच दिया हे।सन्‌ १६०७ में 
रावलपिणडी में हुये दंगों में श्रायलमाजियों फे निरपराध छूट जाने पर भी 
उसने लिखा था कि “पंजाब और संयुक्त प्रात के राजद्रोरी आन्दोलनो 
में आयों ने प्रमुख भाग लिया है। रावलपिणडी के सन्‌ १६०७ फे दंगो 
में आये प्रमक्त नेता थ और पिछले दो वर्षो के उस भयानक आन्दोलन 
के, जिसके परिणामस्वरूप वास्तव में उपद्रव हुये, लाला लाजपत्तराय श्ौर 
सरदार अ्रजीतसिंह दोनों नेता श्रायंसमाजी हैं ।” बद समय था, जब कि 
सरकार और सरकारी अधिकारी और सरकार के समर्थक लोग “श्ायसमाजी' 
उन्हें कहा फरते थे, जो अंग्रेज सरकार के विरुद्ध झ्सन्तोष पे दा कर अ्रपने 
देश में अपना राज्य स्थापित हुआ देखना चाहते थे । कोमागातामारू के 
सुप्रसिद्ध नेता बाबा गुरुदत्तसिंई जी को भी आयसमाजी कट कर सिख- 
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समाज से बश्ष्कत कराने की कोशिशें की गई | सरकारी प्रकोप और 
उसकी बक्र दृष्टि से अपनी जान बचाने के लियें सिख और सनातनी 
अपनी बिरादरी के ऐसे लोगों के आयंसमाजी होने का फतवा देने में जरा 
भी संकोच नहीं करते थ। कुछ लोग ऐसे भी थे, जो देश में पेदा होने 
वाली राजनीतिक जागृति और असनन्‍्तोष के पाप का सारा ठीकरा आय॑समाज 
के सिर फोड़ा करते थे। आयंसमाज? को गजद्रोही संस्था और “सत्या्थ- 
प्रकाश” को राजद्रोही ग्रन्थ बताने वाले ऐसे लोगों की “गोकरुणानिधि! 
सरीखे विशुद्ध आर्थिक दृष्टि से लिखे गये सबंथा निदोंष पुस्तक में भी 
राजद्रोह की गन्ध आने लगी। ऐसे लोगों के कुचक्र और पडयन्त्र के 
फलस्वरूप '“सत्यार्थप्रकाश/ और आयंसमाज के विरुद्ध कई बार मुकदमे 
भी दायर किये गये। १६०२ में इलाहाबाद में, १६०४ मं कराची में और 
१६०६ में पटियाला में ऐसे ही मुकदमे चलाय गये थे। स्वामी श्रद्धानन्दर्जी हैं 
( तब के मद्गात्मा मंशीरामजी ) के शब्दों में कहा जाय, नो आयंसमाजी 
आउट ला' ठद्रा दिये गये थे । राजदण्ड को सारी व्यवस्था का प्रयोग 
या उपयोग तब सिर्फ आयंसमाज या आय॑समाजियो के ही विरुद्ध किया 
जाता था । उन पर निशाना साधने वालो को पूरा अमयदान मिला 
हुआ था। 

ऐसा होना श्रकारण ही न था। ऋषि दयानन्द की आन्तरिक भावना 
के वह सबंधा अनुकूल था| आयसमाज को राजद्रोद्दी बताना उसके लिये 
गौरवास्पद था। १६०८ के लगभग सम्बत्‌ १६६७ में स्वामी श्रद्धानन्दजी 
ने लिखा था कि “क्या हवा का रुख यह नहीं बता रहा कि वास्तव में । 
भारतवर्ष का वर्तमान इतिद्वास बनाने वाला आयंसमाज द्वी दे । फिर यदि 
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सरकारी कर्मचारी ज्याकुल होकर आयंसमाज पर भूठे दोषारोपण करें, 
तो आश्चर्य ही क्या है ?” बस्तुतः श्रायंसमाज देश में उठती हुई उस 
प्रबल शक्ति श्रौर प्रचण्ड जाग्रति का प्रतीक था, जो भारत में कायम हुए 
अंग्रेजी राज के लिये एक भीषण खतरा थी। जिस ईसाय्यत और अंग्रेजी 
शिक्षा को अग्रेजी राज की जड़ें पाताल तक पहुँचाने का प्रधान साधन 
बनाया गया था, उसके विरुद्ध सक्रिय विद्रोह श्रायंसमाज ने ही किया था। 
हान्‌ सिकन्दर की सेनाओं को भारत-विजय की अपनी महत्वाकांक्षाशओं 
को सतलुज म॑ तिलांजलि देकर उसके उस पार से वापिस लौट जाना पड़ा 
था, तो अंग्रेज सरकार की ईसाइयों की सेनाश्रों को आर्यसमाज के साथ 
टकरा कर उसके इस पार से वापिस लौटने को बाध्य होना पड़ा और उन्हें 
ऐसा प्रतीत हुआ, जेसे कि उनकी महत्वाकांक्षाओं की लुटिया सतलुज के 
गदरे पेट में डूब जायगी। आयसमाज चीन की दीवार साबित हुआ । मद्रास 
ओर बंगाल की तरह उत्तर भारत में वे इतनी आसानी से प्रवेश नहीं पा 
सके | इस लिये उन्होने श््८३ में ही आयंसमाज के विरुद्ध विष उगलना 
शुरू कर दिया | स्वामो श्रद्धानन्दजी ने उनकी इर्कतो के बारे म॑ उसी समय 
यह लिखा था कि "'अआरयसमाज के पोलियिकल जमाअ्रत होने का सारा सन्देह 
| ईसाई मिशनरियों ने ब्रिटिश कर्मचारियों के दिला मं डाला था। गरीब 
हिन्दुओं को वाग्युद्ध में सदा ही पछाड़ने के अ्रभ्यासी पादरियों को जब 
आर्यसमाज में पले बालकों तक से पटकनी पर पटकनी मिलने लगी, तब 
वे ओली करतूतों पर उतर आये और उन्होंने सरकारी श्रधिकारियों को 
विश्वास दिलाना आरम्म किया कि आयसमाज से कृश्वियन मत को तो 
कम भय दे, अधिक भय गवमेण्ट को है ।” 
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अआयसमाज में गुरुकुल-शिक्षा-प्रणाली के विकास को और भी अधिक 
सन्देह से देखा गया। आयंसमाज के प्रति किये जाने वाले सारे सन्देह 
का केन्द्र कभी गुरुकूल को बना दिया गया था। आयंसमाज की शक्ति 
को कुशिठित बनाने के लिये उसके प्रति भी मेदभाव की उस नीति से अंग्रेज 
गजनीतिज्ञों ने काम लिया, जिसकी आधार-शिला पर इस देश में अंग्रेजी 
राज की नींव रखी गई है | उसी के फलस्वरूप आयसमाज में १८६२ से 
१८६६ तक भीषण ण्ह-कलह बनी रही और उसने यादव-कुल की तरह 
आयूंसमाज का सब नाश तो नहीं किया, किन्तु उसकी महान शक्ति को 
अत्यन्त क्षीण जरूर बना दिया। स्वामी श्रद्धानन्दजी ने उस खोई हुई 
शक्ति का फिर से संग्रह करने के लिये ही गुरुऋुल-शिक्षा-प्रणाली का सूत्र- 
पात किया था। इस लियें उसके प्रति सरकार का सशंक होना और तिरछी 
नजर रखना बिलकुल स्वाभाविक था। स्वर्गीय रेम्जे मेकडानेल्ड, जो 
वर्षो तक इंग्लेण्ड के प्रधान मन्त्री भी रदेे, १६१२ में गुरुकुल-कांगड़ी 
पधारे थे। स्वदेश लौटने पर इंग्लेण्ड के “डेली क्रानिकल” म॑ उन्होंने 
गुरुकुल के सम्बन्ध में एक लेस्ब लिखा था, जिसमे उन्होंने उसके प्रति 
सरकारी अधिकारियों के सनन्‍्देह की चर्चा करते हुए उसके वास्तविक स्वरूप 
का चित्र अ्रद्धित किया था। उस लम्बे लेख मं से एक लम्बे उद्धरण 
को यहां देने के लोभ को हम नहीं दबा सकते। उन्होंने लिखा था कि 
“भारत के राजद्रोह के सम्बन्ध में जिन्हाने कुछ थोड़ा-सा भी पढ़ा है, 
उन्होंने 'गुरुकुल' का नाम अवश्य सुना होगा, जहां कि आयंसमाजियों के 
बालक शिक्षा पाते हैं। आयो की भावना और सिद्धान्तों का यह अत्यन्त 
उत्कृष्ट मूर्त रूप है। इस उन्नतिशील धामिक संस्था आयंसमाज के 
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सम्बन्ध में जितने भी सन्देद किये जाते हैं, वे सब इस गुरुकुल पर लाद 
/दिये गये हैं । इसी लिये सरकार पर इसकी तिरछली नजर है, पुलिस आफी- 
सरों ने इसके सम्बन्ध में गुम रिपोर्ट की हैं और अधिकांश एंग्लो इर्डियन 
लोगों ने इसकी निन्दा की है |” गुरुकुल के स्वरूप का सुन्दर चित्र खींचते 
हुए वे लिखते हैं कि “सरकारी लोगों के लिये गुरुकुल एक पहेली है। 
अध्यापकों में एक भी अंग्रेज नहीं हैं । अंग्रेजी साहित्य की पढ़ाई और 
ऊँच शिक्षा के लिये पंजाब यूनिवर्सिटी द्वारा नियुक्त पुस्तकें भी वहां काम 
में नहीं लाई जातीं, सरकारी विश्वविद्यालय की परीक्षा के लिये य ठठ से 
किसी भी विद्यार्थी को नहीं भेजा जाता और विद्यार्थियों को विद्यालय से 
अपनी ही उपाधियां दी जाती हैं। सचमुच, यह सरकार की अवज्ञा है । 
घबराये हुए किसी भी सरकारी अ्रधिकारी के मुँह से पहली बात यही 
निकलती है कि यह स्पष्ट ही राजद्रोह है | परन्तु गुरुकुल के विषय में यह 
अन्तिम राय नहीं हो सकती | सन्‌ १८३५७ के अपने प्रसिद्ध लेख में भारत 
की शिक्षा के बारे में लाड मेकाले के सम्मति प्रगट करने के बाद भारत 
के शिक्षा के ज्षेत्र में यह पहिला ही प्रशस्त यत्न किया गया है। उस लेख 
के परिणामों से प्रायः सभी भारतवासी असन्तुष्ट हैं, किन्तु जहां तक मुझे 
मालूम है गुरुकुल के संस्थापकों के सिवा किसी और ने उस असन्तोष को 
काय में परिणत करते हुये शिक्षा के क्षेत्र में नया परीक्षण नहीं किया है।” 
स्वामी श्रद्धानन्दजी के गुरुकुल की स्थापना के महान्‌ कार्य को देखते हुए 
ही हमने यह लिखा है कि भारत में अंग्रेजी राज ने यदि लाड क्लाइव 
और लाड्ड मेकाले को जन्म दिया है, तो उनके मुकाबले में आर्यसमाज 
ने ऋषि दयानन्द और स्वामी श्रद्धानन्द को जन्म दिया। लाड्ड मैकाले 
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ने अंग्रेजी शिक्षा द्वारा जो मायाजाल इस देश में फैलाया था, उसको छित्न- 
भिन्न करने का सफल प्रयत्न स्वामी श्रद्धानन्दजी ने गुरुकुल शिक्षा-प्रणाली 
का श्रीगणेश कर के किया । यही गुरुकुल-शिक्षा-प्रणाली की राष्ट्रीयता है, 
जिसे अनेक आयंसमाजी नेता तक आज भी समभने में असमर्थ हैं । 
स्वामी श्रद्धानन्दजी ने अपने पत्र “लिबरेटर” में गुप्त सरकारी कागजों 
से कुछ उद्धरण देकर गुरुकुल के प्रति सरकार की मनोवृत्ति को प्रकट 
किया था | उस लेख में आयेसमाज में गुरुकुल शिक्षा प्रणाली के विकास 
होने पर विशेष भय प्रगठ किया गया था | उसमें लिखा गया था कि 
“आयंसमाज के संगठन में अभी जो 'गुरुकुल शिक्षा प्रणाली' का 
महत्वपूर्ण बिकास हुआ है, वह वास्तव में सरकार के लिए बहुत बड़े संकट 
का ख्लोत है। इस प्रान्त में गुरुकुल की उत्पत्ति के इतिहास का विवेचन 
अगले अध्याय में किया जायगा; किन्तु आर्यसमाज की धामिक संस्थाके 
रूप में आलोचना करते हुए भी उसकी ओर निर्देश करना जरूरी है| इस 
प्रणाली में चाहे कितने ही दोष क्‍यों न हों; किन्तु मक्तिमाव और बलि- 
दान की उच्च भावना से प्रेरित हुए जोशीले धमंपरायण व्यक्तियों का दल 
तेयार करने का यह सबसे सुगम और उपयुक्त साधन है । यहां आठ वर्ष 
की ही आयु में बालकों को माता पिता के प्रभांव से बिलकुल दूर रख कर 
त्याग, तपस्या और भक्तिमाव के वायु-मण्डल में उनके जीवन को कुछ 
निश्चित सिद्धान्तों के अजुसार ढाला जाता है। इससे उनके रग-रणग में 
श्रद्धा और आत्मोत्सगं की भावना घर कर जाती है। यदि इस प्रकार की 
शिक्षा का क्रम आयंसमाज के सुयोग्य और उत्साही नेताओं की देख-रेख में 
बालकों की आयु में निरन्तर सन्रह वर्ष तक चलता रहा, जो कि मनुष्य 
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के जीवन में सब से अधिक प्रभावशाली समय है, तो इस पद्धति से जो 
(युवक तय्यार होंगे, वे सरकार के लिए अत्यन्त भयानक साबित होंगे । 
उनमें वह शक्ति होगी, जो इस समय के आयसमाजी उपदेशकों में नहीं 
है | उनमें पेदा हुआ व्यक्तिगत दृद विश्वास और अपने सिद्धान्त के लिए 
कष्ट-सहन करने की भावना, अपितु समय आने पर प्राणों तक को न्योछा- 
ब्र कर देने की तय्यारी साधारण जनता पर बहुत गहरा अ्रसर डालेगी। 
(ससे उनको अ्रनायास ही ऐसे श्रभगिनत साथी मिल जायेंगे, जो उनके 
गर्ग का अवलम्बन करेंगे और उनसे भी अधिक उत्साह से काम करेंगे। 
यह याद रखना चाहिए कि उनका उद्द श्य सारे देश में एक ऐसे राष्ट्रीय 
धर्म की स्थापना करना होगा, जिससे सारे हिन्दू भ्रातृभाव की एक *% खला 
में बंध जायेंगे। वे सब दयानन्द के 'सत्याथंप्रकाश' के ग्यारहवें समुल्सास 
के इस आदेश का पालन करंगे कि श्रद्धा और प्रेम से अपने तन-मन-धन 
स्वस्व को देशद्ित के लिए अपंण कर दो।” 
गुरुकुल कांगड़ी को लक्ष्य करके इस लेख में' लिखा गया था कि 
“सरकार के लिए सब से अधिक विचारणीय प्रश्न यह है कि इस समय 
अआरयंसमाज के गुरुकुल म॑ शिक्षा प्राप्त करने वाले उपदेशकों का शिक्षा 
समास करने के बाद सरकार के प्रति क्या रुख होगा ? इस समय के 
उपदेशकों की श्रपेज्ञा वे किसी ओर ही ढांचे मं ढले हुए होंगे । जिस 
धर्म का वे प्रचार करेंगे, उसका आधार व्यक्तिगत विश्वास एवं श्रद्धा 
होगी, जिसका जनता पर सहज में बहुत प्रभाव पड़ेगा। उनके प्रचार में 
मक्कारी, सन्देह, समझौते या भय की छाया तक न होगी और उसका 
सवंसाधारण के द्वदय पर सीधा असर पड़ेगा ।” गुरुकुल की बुनियाद जिस 
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भावना पर रखी गई थी, उसको प्रगट करने के लिए स्वामी श्रद्धानन्दजी 
( तब के मशत्मा मुंशीराम जी ) के उन दिनों के दौरों का इस लेब में 
उल्लेख किया गया है, जब वे गुरुकुल के लिए तीस इजार जमा करने को 
गले में भोली डाल कर घर से निकले थे | उसमें लिखा गया है कि 
“पंजाब की पुलिस की रिपोर्टी में यह दर्ज है कि सन्‌ १८६६ में जब 
लाला मुन्शीराम अम्रतसर के परिडत रामभजदन के साथ गुजरात,सियाल- 
कोट और गुजरांवाला का दौरा करते हुए धन-संग्रह कर रहे थे, तब 
उन्होंने सरकार की निन्दा शरारत भरे शब्दों में अन्य बातों के साथ यह 
कदते हुए की थी कि “सिपाही कितने मू स॑ हैं, जो सत्रइ-सत्रह अठारह- 
अठारह रुपयों पर भरती होकर अपना सिर कटवाते हैं। गुरुकुल में शिक्षित, 
होने के बाद ऐसे आदमी सरकार को नहीं मिलेंगे |” इसी लेख में आगे 
लिखा गया था कि “कांगड़ी में मनाये जाने वाले गुरुकुज्ञ के वाषिक- 
उत्सव पर कोई साठ-सत्तर हजार आदमी प्रति वर्ष इकट्ठा होते हैं । कई 
दिनों तक यह उत्सक होता है। पुलिस, स्वास्थ्य और सफाई का साय 
प्रबन्ध गुरुकुल वाले स्वयं करते है। बंगाल में मेलों पर जेसे सारा प्रबन्ध 
स्वयंसेवक स्वयं करते है, वेसे ही यहा ब्ह्मचारी स्रयंसेवकों का सारा काम ' 
करते है | संगठन और प्रबन्ध की दृष्टि से यह काम स्वथा चुटि-रहित 
होता है। उत्सव पर इकट्ठ होने बालों का उत्साह भी आश्चर्यजनक द्वोता 
है। बड़ो-बड़ी रकमें दान में दी जाती हैं | बहुत बड़ी संख्या में उपस्थित 
होने वाली स्त्रियाँ आमूषण तक देती हैं ।” गुरुकुल के उदद श्य और वहां 
के तपस्वी, कठोर, संयमी और निर्मीके जीवन की चर्चा करते हुए फिर 
लिखा गया है कि “विचारणीय विषय यह हे कि गुरुकुल से निकले हुए 
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इन संन्यवासियों का राजनीति के साथ क्‍या सम्बन्ध होगा ? इस सम्बन्ध में 
गुरुकुल की महाशय रामदेव की लिखी हुई एक रिपोर्ट की भूमिका बड़ी 
रोचक है| उसके अ्रन्त मे लिखा गया है कि गुरुकुल मं दी जाने वाली 
शिक्षा सबोंश में राष्ट्रीय है । आयसमाजियों का बाईबिल सत्यार्थप्रकाश' 
है, जो देशभक्ति के भावों से ओतप्रोत है | गुरुकुल में इतिहास इस ढंग 
से पढदाया जाता है कि उससे ब्रह्मचारियों म॑ देशभक्ति की भावना उद्दीप्त 
होती है। उनमें उपदेश और आचरण दोनों से देश के लिये उत्कट 
' प्रेम पेदा किया जाता है। इसमें कुछ भी सन्देह नहीं कि गुरुकुल में 
यत्नपूवंक ऐसे संन्यासियों का दल तय्यार किया जा रहा है, जिसका 
मिशन सरकार के लिये भीषण संकट पैदा कर देगा ।” वस्तुत: आय- 
समाज का सारा मिशन ही सरकार के लिये संकट पैदा करने वाला है। 
इसी लिये आयंसमाज और गुरुकुल दोनों पर सरकार की चिरकाल तक 
बक्र दृष्टि बनी रही। एक गुप्तचर ने अपनी डायरी में गुरुकुल के बारे 
में कभी यह लिखा था कि “गुरुकुल की दीवारों पर ऐसे चित्र लगे हुये 
हैं, जिनमें अंग्रेजी राज से पहिले के भारत की अवस्था और अंग्रेजों के 
कलकत्ता में आने के दिनों की अ्रवस्था दिखाई गई है। सन्‌ १८५४७ के 
राजविद्रोह के दिनों की लखनऊ की घटनाश्रों के चित्र भी लगाये गये 
हैं। बिजनौर के जिला मजिस्ट्रेट मि० ऐफ० फोर्ड ने जॉन आफ आक 
का वह बड़ा चित्र भी गुरुकुल में लगा हुआ देखा था, जिसमें वह 
अंग्रेजों के विरुद्ध सेना का संचालन कर रही है |” इस प्रकार गुरुकुल 
का अस्तित्व सरकार के लिये भारी आशंका और भय का कारण बना 
'हुआ था | 
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आयंसमाज के प्रति सरकार की आशंका और भय ने इतना 
भयानक रूप धारण किया कि १६०० से लेकर १६११-१२ तक के 
वर्षो में आर्यसमाज के लिये सरकार ने बहुत ही भीषण स्थिति 
पैदा कर दी। सरकार का कोप या प्रकोप चरम सीमा को पहुँच गया। 
आरयंसमाजी होने से ही लोगों को सरकारी नौकरियों के सवंधा अ्रयोग्य 
माना जाने लगा । अनेकों को सरकारी नौकरियों से हाथ धोना पड़ गया । 
सिख रेजीमेंट के एक कक्‍्लक गुलाबचन्द का आर्यसमाजी होना ही एक ॒ 
अपराध ठहरा कर उसको नौकरी से अलग कर दिया गया। करनाल 
जिले के एक जेलदार की डायरी पर उसके अफसर ने यह नोट लिखा 
कि “जेलदार तो बहुत अच्छा है । लेकिन, आयसमाजी है | इस लियें' 
इस पर निगरानी रखी जानी चाहिये ।” सेनाओं की राजभक्ति में खलल 
पड़ने के भय से उनका कभी छावनियों म॑ं जाना आडंर निकाल कर 
रोका गया था। भांसी में श्री दौलतराम आर्योपदेशक पर इस लिये १०६ 
धारा में मुकदमा चल्लाया गया था कि उस पर अपने भाषण से कुछ , 
सिपाहियो पर राजद्रोही प्रभाव डालने का आरोप लगाया गया था | पंजाब 
के एक ब्रिगेड के कमांडिंग अफसर ने जब सिपाहियों के लिये किसी भी 
राजनीतिक संध्था में शामिल न होने का हुक्म जारी किया था, तब आर्य- 
समाज का विशेष रूप से उल्लेख किया गया था। एक बार सेना के 
एक अ्रस्पताल एसिस्टेर्ट को उसके अफसर ने आयंसमाजी द्ोने से ही स्तीफा 
देने को मजबूर किया और उसको स्वयं स्तीफ़ा तक लिख कर दे दिया। 
सरकार के धार्मिक मामलों में निरपेक्ष रहने की उसने दुह्माई दी। पर, 
बेकार गई । रोहतक में आयसमाज की पुस्तकों के जब्त करने की डुग- 
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डुगी पीटी गई थी । मुल॑तान छावनी के श्रायंसमाज के मन्त्री की धामिक 
संस्था पर से टेकस माफ करने की दरखास्त यह कह कर नामंजूर की 
गई थी कि “आयंसमाज धामिक संस्था नहीं है। चर्च, चेपल, मन्दिर 
या मसजिद के समान उसका टेक्स माफ नहीं किया जा सकता ।” इन्दौर 
की स्टेट पुलिस के इन्सपेक्टर जनरल के आफिस के हेड एकाउण्टेण्ट 
श्री लक्ष्मणराम शर्मा को स्थानीय आयंसमाज के प्रधान-गपद से अलग 
न होने के कारण अपनी नौकरी से अलग होने को बाध्य किया गया। 
जोधपुर में वायसराय की सवारी के रास्ते में आयंसमाज-मन्दिर आने से 
ओर३म' का कण्डा और साइन बोर्ड उतरवा दिये गये संयुक्त प्रान्तीय 
जाट सभा के विरोध करने पर भी कुछ जाटों को आयंसमाजी होने से 
सेना से अलग कर दिया गया। १६०६ के सितम्बर मास में 
पटियाला में आ्रायसमाज के विरुद्ध चलाया गयां मुकदमा सरकार की 
बक्र दृष्टि का सबसे अधिक स्पष्ट उदाहरण है। वहां सभी आयंसमाजियों 
को एक साथ गिरफ्तार करके उनके कागज-पत्र और पुस्तकें आदि सब 
जब्त कर लिये गये थे | रियासत की ऊंची नौकरियों में लगे हुये आर्य- 
समाजियों को भी बाद नहीं दिया गया था। समाज-मन्दिर पर भी पुलिस 
तेनात कर दी गई थी | १२९४ अर, १५३ अ्र और १२१ अ्र की संगीन 
धाराश्रों में उनके विरुद्ध मुकदमा चलाने के लिये एक खास ट्रिब्यूनल 
की नियुक्ति की गई थी। उन दिनों के क्रान्तिकारी और षडयन्त्र के 
मुप्रसिद्ध दक्षिगेश्वर बम केस के समान इस मुकदमे की भी सरकार की 
झोर से तय्यारी की गई थी। सरकार ने इसे बतौर एक टेस्ट केस के 
चलाया था। इसको अधिक से अधिक भीषण रूप दिया गया । मद्दीनों 
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मुकदमे का नाटक होता रहा । अन्त में सरकार की नीति में 
एकाएक परिवतन हो जाने से मुकदमा उठा लिया गया । लेकिन, सरकार 
की ऊंची नाक कायम रखने के लिये आर्यसमाजियों को रियासत छोड़ ' 
देने का हुक्म दिया गया । अन्य अनेक स्थानों पर तो ऐसा कोई नाटक 
रचने की भी जरूरत महसूस नहीं की गई। झ्ायंसमाज के रजिस्टरों से 
आय सभासदों की सूची से दस नम्बर के लोगों की लिस्ट तय्यार की 
जाती थी। उनके आगे-यीछे खुफिया पुलिस लगी रहती थी । यह वस्तुतः 
आ्ार्यसमाज के लिये संकट का समय था। उसे कडी परीक्षा की कसौ्ी 
पर कसा गया। स्वामी श्रद्धानन्द जी ने तब लिखा था कि “यह बात 
छिपी हुई नहीं हैं कि पंजाब के सब डिपुटी कमिश्नरों ने अपने आधीन तथा 
पराधीन सब कर्मचारियों को समभझा दिया है “कि यदि वे आयंसमाज के 
अधिवेशन में सम्मिलित होंगे, तो उनको अ्रपनी आजीबिका से हाथ 
धोना होगा |'*''*** शजपुरुषों ने एक ओर नौकरी को रख कर स्पष्ट कह 
दिया है कि यदि ठकों से हवथ न धोना दो, तो आयसमाज को छोड़ दो।” 

स्वामी भ्रद्धानन्द जी (उस समय के महात्मा मु शीराम जी ) ने आय- 
समाज की नैतिकता की रक्ता करने में कुछु भी उठा न रक्‍्खा था। 
लेकिन, अफसोस कि उनके यत्न और उनका व्यक्तित्व भी आयंसमाज को 
नेतिक पतन से बचा न सका। 


हि 


७ 
नतिक पतन 


“यदि तुमसे यह कहा जाय कि अपने परमात्मा और उसको पवित्र 
वाणी वेद से विमुख होकर ही प्रजा-धर्म का पालन हो सकता है, तो तुम 
स्पष्ट उत्तर दो कि जिस आत्मा पर संसार के चक्रवर्ती गजा का भी अधि- 


| नहीं पु छा 
कार नहीं हो सकता, उसको सासारिक ऐश्वय पर न्योंछ्वावर करने के लिये 


तुम उद्यत नहीं हो।” “आये पुरुषो! क्या तुमको परमात्मा पर सच्चा विश्वास 
है? यदि है, तो फिर दो हाथ वालो की खातिर सहखबाहु वाले का क्यो 
अनादर करते हो ? दो भुजा वाला जिस रोज़ी को छीन सकता है, क्या 
सहख्बाहु उससे बढ़ कर तुमको रोज़ी नहीं दे सकते ?” “संसार का सुख 
क्षणिक हे, धम॑ सदा रहने वाला है। इस लिये संसार को धम पर 


'न्यौछावर करना ही आरय॑त्व है ।” “जो सरकारी नौकर बेदिक धर्म के गौरव 


को नहीं समभते, उनको अपनी निबंलता मान कर आयसमाज से जुदा 
हो जाना चाहिये । जहां वेद ओर इश्डियन पीनल कोड का विरोध हो, 
वहां श्रुति को धर्म का मूल मानना तथा जहां परमात्मा की आ्राश्ा का 
सांसारिक राजा की आशा से विरोध हो, वहां परमात्मा की शरण लेना 
यदि अभीष्ट न हो, तो फिर आयसमाज में रह कर भी क्‍या लाभ होगा ।” 
“इसी जन्मभूमि के लिये कष्ट सहन करना, इसी की सेवा में सारा पुरुषार्थ 
लगाना और इसी पर स्वस्व न्यौद्ावर करना यदि एक एक भारत- 
वासी अ्रपना धर्म समझ ले, तो परमात्मा की भी उन पर असीम कृपा हो 
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जाय; किन्तु यहां यही तो कमी है | सचाई की वेदी पर विश्वास से सिर 
रखने वाले कहां दिखाई देते हैं ? क्या आर्यावत की पवित्र भूमि धमवीरों 
से शून्य हो गई है ?”---ये पंक्तियां उन कुछ लेखों में से हैं, जो १६०० से 
१६१२ तक के वर्षा में महात्मा मुंशीराम जी (बाद में स्वामी श्रद्धानन्द 
जी) ने अपने पत्र “सद्धमंप्रचारक” में आयंसमाजियों की नेतिकता की” 
रक्षा करने के लिये उनको सम्बोधन करते हुये लिखे थे । उन लेखों में 
से कई लेख आज भी उतने ही उपयोगी हैं; जितने कि वे तब थे, 
जब कि लिखे गये थे | “क्या आयसमाज वेद प्रचारिणी सभा है या 
पोलिटिकल सोसाइटी ?” “आय्यंसमाज और स्वराज्य”, “अब क्‍या 
करना चाहिये ?” “आयसमाज और बृूटिश गवर्नमेण्ट” इत्यादि शीषकों 
से उन दिनों में महात्मा जी ने सेकड़ों ही लेख लिखे थे और आयसमाज 
तथा आयंसमाजियों को अपनी नेतिकता पर कायम रहने के लिये उन्होंने 
निरन्तर साहस, बल और थैर्य प्रदान किया था। आर्यसमाज का धर्म 
आर राजनीति दो भिन्न भिन्न चीजें नहीं थीं। दोनों एक दूसरे की पूरक और 
सहायक थीं। शरीर और आत्मा की तरह दोनों अन्योन्याश्रित थीं , 
एक देह के वे दो फेफड़े थे | आर्यसमाज के शुरू दिनों के साधारण गीत 
भी इसके प्रमाण और साक्षी हैं | लेकिन, यह मानना होगा कि इस संकट 
काल में आयंसमाज राजनीति से विचलत हो गया । अन्य साम्प्रदायिक 
संस्थाओं के समान आयसमाज में भी अपने को कोरी धामिक संस्था सिद्ध 
करने की प्रद्नत्ति जोर पकड़ गई | सरकारी नोकरियों और सरकारी नौकरों 
की अ्रधिकृता आयेसमाज को ले डूबी । मद्गारानी विक्टोरिया की धार्मिक 
निरपेज्षता की घोषणा की आड़ ली जाने लगी। आत्म-रक्षा के लिये 
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दूसरा कोई उपाय आर्यसमाज को इस समय दीख न पड़ा | संयुक्त- 
प्रान्तीय आये प्रतिनिधि सभा का १० सितम्बर १६०७ का सरक्युलर 
नं० ४ उसके पतन और पराजय का घोषणा-पत्र था, जिसे पढ़ कर आज 
भी लज्जा अनुभव होती है। भांसी के आययोपदेशक श्री दौलतराम के 
मुकदमे की पेरवी के लिये कोई आर्य वकील मिलना मुश्किल हो गया 
था । वहां की समाज के प्रधान वकील थे; लेकिन, एक आयंसमाजी भाई 
का मुकदमा लड़ने का साइस उनको भी नहीं हुआ । महात्मा मुंशीराम 
जी ने जब महाशय विष्णुदत्त जी वकील को मुकदमा लड़ने के लिये 
वहाँ भेजा, तब वहां के समाज के मन्त्री ने उन पर यह नोटिस तामिल 
किया कि “मालूम हुआ है आप दौलतराम के मुकदमे के मुतल्लिक 
४ तशरीफ लाये हैं। इसलिये आरापफो समाज-मन्दिर में ठहरने की इजाजत 
नहीं है । आप किसी दूसरी जगह ठहरें |” जब सभाओं से आय सभासदों 
की सूची मांगी जाने लगी, तब कितनों ही ने आयंसमाज की सभासदी 
को तिलांजली दे दी | पंजाबकेसरी लाला लाजपतराय और भाई परमा- 
नन्‍्द जी को आयंसमाज का सभासद्‌ तक मानने से इन्कार किया जाने 
लगा । मांडले से वापिस लोयने पर लाला जी का व्याख्यान कराने का 
अनारकली आयंसमाज को साहस नहीं हुआ | ऋषि दयानन्द के लेखों 
* का विपर्यास कर उनको भी राजभक्त सिद्ध करने की कोशिशें की गई । 
बढ़े बड़े नामी आयसमाजी नेता भी पटियाला में पेरबी करने के लिये 
जाने का साहस न दिखा सके | ४०० रुपये रोजाना की फीस पर भी जाने 
का उनको साहस न हुआ | मद्रात्मा मंशीराम जी ने इस सारी कहानी 
को बहुत दर्दभरे शब्दों में लिखते हुये लिखा है कि “केवल जालन्धर 
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के राय बद्रीदास और लाहौर के लाला द्वारकादास ने हमारा साथ दिया ।” 
आयंसमाज में पहिली कोटि के वकीलों और बैरिस्टरों की कमी नहीं 
थी। पटियाला के मुकदमे के लिये बनाई गई डिफेंस कमेटी तक का उन्होंने 
साथ नही दिया । 

इस प्रकार आयंसमाज अपने नेतिक श्रादर्श से स्पष्ट ही गिर गया 
आर अ्रब्र तो उस पर “भवति विनिपात: शतमुख:” की उक्ति चरिताथ 
हो रही है । उस समय के आयसमाजियों की इन हरकतों पर उसका सदा 
ही विरोध करने वाले बम्बई के “श्री बेंकटेश्वर समाचार पत्र” तक ने यह 
लिखा था कि “आयंसमाज को इधर-उधर की चोटों ने विचलित नहीं 
किया था, किन्तु पंजाबी अफसरों के टूट पड़ने पर वह विचलित हो गया 
है | उसने सफाई के इजद्दार देने शुरू किये हैं कि आयसमाज पोलिटि- 
कल संस्था नहीं है, किन्तु धार्मिक संस्था है | आयसमाज नाइक में फट- 
फटा रहा है। वह अपने सिद्धान्तों में लगा रहे | उसका पक्ष सत्य है, तो' 
उसके लिये घबयाने का कोई कारण नदीं। कर नहीं, तो डर कया ?* 
महात्मा मुन्शीरामजी ने आयंसमाजियों की नेतिकता की रक्षा करने में 
कुछ भी उठा न रखा । आपने १६६४ के आपषाद मास के 'सद्धमप्रचारक' 
में लिखा था कि “मुक्त से पूछा जाता है कि अ्रब हम क्‍या करें ? जिलो 
के हाकिम हमें तंग कर रदे हैं। आआयेसमाज के साप्ताहिक अ्रधिवेशनों में 
सम्मिलित होने से सरकारी नौकरों को जबरदस्ती रोका जाता है | कायर' 
पुरुषों ने इस डर से कई स्थानों में आयंसमाज की धभासदी से र्तीफा दे 
दिया है। बेंदिक धर्म का प्रचार सवंथा बंद होता दीखता है। इसका इलाज 
क्या करे १” “मेरे पास उत्तर एक ही हे कि कायरों का वैदिक धर्म की 
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सेवा के लिय उद्यत होने का क्या काम है १” जोधपुर के समाज के मन्त्री 
को आपने सलाद दी थी कि वह कूणडा और साइन बोर्ड उतारने की 
झाशा का पालन नहीं करे। यदि पुलिस पाशविक शक्ति का प्रदर्शन 
करती हुई वेसा करे; तो उसका प्रतिकार भी न किया जाय | दौलतराम 
के मुकदमे को लेकर आपने न केवल भांसी की आयंसमाज को, बल्कि 
संयुक्तप्रान्त की प्रतिनिधि सभा को भी फटकार बताई थी और उसे मुक- 
इमा अपने हाथ में लेने को मजबूर किया था। ऐवटाबाद (सीमा प्रान्त) 
के प्रधान श्री धनीरामजी के अदालत में निर्दोष साबित हो जाने पर भी 
उनको जब एक वष के लिये प्रान्त से निर्वासित किया गया, तो आपने 
प्रचण्ड आन्दोलन उठाया। आयसमाज के सभासदों की सूची माँगी जाने 
पर आपने लिखा था कि “बढ्ी पुलिस और तहसील बाले, जो अपनी 
रिश्वतखोरी और स्थाइकारी के कारण स्पष्ट वक्ता आर्यसमाजियों से कांपा 
करते थे, आज जगह-जगह पर उनको धमकाने को चष्ट करते हैं। जब 
शोर बस नहीं चलता, तब सभासदों की सूची मांगने लगते हैं। मेरी 
सम्मति में आयंसमाज के किसी भी मन्त्री को सभासदों की सूची नहीं देनी 
चाहिए।” कराची केस के लिये आप की प्रेरणा पर एक डिफेंस फरड कायम 
किया गया था। जब बिना बुलाये सरकार के पास डेपुटेशन ले जाने का सवाल 
उठाया गया, तब उसका आपने सख्त विरोध किया। ऐसे महान्‌ , निर्भोक 
आर तेजस्वी नेता को पाकर भी आयंसमाज अपने मार्ग से विचलित हो 
गया। उसकी नेतिकता का आसन डोल गया। राजनीति से उसने मुँह मोड़ 
लिया । अपने को सिर्फ धार्मिक संस्था बताने और सिद्ध करने में अपना 
सारा पुरुषार्थ लगा दिया। राजनीति का फेफड़ा निकम्मा पड़ गया और 
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दूसरा भी क्षय रोग से पीड़ित हो गया । उस क्षय-प्रीड़ित फेफड़े के सहारे 
आयंसमाज को जीवित रखने की कोशिश की जा रही है। लेकिन, ऐसे 
कब तक गुजारा चलेगा ? 

स्वर्गीय पंजाबकेसरी लाला लाजपतरायजी के लिखने के अनुसार 
सरकार द्वारा पेदा की गई वर्षों की णइ-कलह या भेदनीति और उसके 
बाद वर्षों तक अमल में लाई गई दमन की कठोर नीति डिस आरयंसमाज 
का बाल बांका न कर सकी, उसको सरकार की सामनीति ने कुछ ही 
दिनों में मुर्कां दिया | विष की गोली जिस पर कुछ भी श्रसर न कर सकी, 
उसको मीठे की गोली ने सुला दिया | सरकार की नीति में सहसा परिवर्तन 
हुआ । लार्ड हाडिज्ग ने भारत में ५२ धरते ही जिस नीति से काम लेना 
शुरू किया, आयंसमाज सहसा उसके जाल में उलम गया । महात्मा ' 
मुन्शीरामजी सरीखा तेजस्वी नेता भी उस उलभन से बच न सका । बिना 
बुलाये सरकार के पास डेपुटेशन ले जाने के आप विरुद्ध थे; लेकिन, 
राजर्षि गोखले और सर विलियम बेडरबर्न की मार्फत आपने सरकारी लोगो, 
खास कर तत्कालीन वायसराय से मिलने की पूरी कोशिश की। कूटनीतिश 
अंग्रेज अधिकारियों ने आय नेताओं की इस कमजोरी से पूरा लाभ उठाया। 
उन्होने यह स्वीकार कर लिया कि आयंसमाज विशुद्ध धामिक संस्था है | 
आर उसका याजनीति के साथ कुछ भी सम्बन्ध नहीं है। आ्रायंसमाज को 
इससे सनन्‍्तोष हो गया । सरकार को और क्या चाहिए था ? जो वह चाहती 
थी, सो हो गया। महात्मा मुंशीरामजी ने स्वयं लिखा था कि “लार्ड मिण्यो 
एक बार आयंसमाज के आदमियों को बुला कर उन से खुली बातचीत 
करें । तब उनको पता लगेगा कि ब्रिटिश गवनमेण्ट का शात्र कौन हे 
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झौर किस प्रकार उससे उसकी रक्षा हो सकती है ?” अपने को सरकार का 
मित्र सिद्ध करने की इच्छा श्रायसमाज के गले की फांसी बन गई | लाड 
मिण्टो तो आयंसमाजियों की इस इच्छा को पूरा न कर सके। राजर्जि 
गोखले की प्रेरणा 'पर सर विलियम वेडरबन ने नये वायसराय हार्डिद्भ तक 
श्रारयंसमाज की इस पुकार को पहुँचाया। २४ माच १६११ को महात्मा 
मुन्शीरामजी को लिखे गये पन्न में राज्िं गोखले ने लिखा था कि “आय॑- 
समाज के बारे में सरकारी श्रधिकारियों को जो सन्देह है, उस पर सर 
विलियम बेडरबन की नये वायसराय के साथ बहुत-सी बातें हुई हैं । मैं 
' ग्रापफे मिलने पर उनका सारांश आपको बताना चाहता था। आप आ 
नहीं सके । फिर भी में श्रापको यह बताना चाहता हूँ कि सर विलियम ने 
वायसराय पर बहुत जोर डाला है कि सन्देह के कारण सारे देश के श्रार्य- 
समाजियों को जो शिकायतें हैं, वे ्रवश्य दूर की जानी चाहियें | वायसराय 
ने बढ़े ध्यान से सब बातें सुनीं और प्रतिशा की है कि वे शीघ्र ही जैसा 
उनको सुझाया गया है, वेसी कायवाही करेंगे | इस लिये मेरा यह लिखना 
है कि यदि आयंसमाज की ओर से वायसराय के सामने सब बात रखी जा 
सके, तो अच्छा होगा ।” सर बिलियम वेडरबन॑ १६११ में इलाहाबाद 
में हुई कांग्रेस के राष्ट्रति थे। दीनबन्धु एण्डरूज से भी महदात्माजी ने 
काफी काम लिया । 
सरकार और आयंसमाज फे बीच का सन्देह दूर होकर दोनों ही ओर 
से जिस नयी नीति से काम लिया जाने लगा, वह आर्यंसमाज के लिये 
बहुत मंदगी पड़ी । दिल्‍ली में ला् हाडिज्ग ने जब प्रवेश किया था, तब 
शझायंसमाज की ओर से अपनी निष्कलंक राजभक्ति का प्रदर्शन करने के 


( १०६ ) 


लिये एक महान्‌ झायोजन किया गया था, जो आज द्वास्यास्पद प्रतीत 
होता है | आयंसमाज की शिरोमणि सभा साव॑देशिक आये प्रतिनिधि सभा 
का दफ्तर तब परेड के मेंदान के सामने था। सड़क पार मेंदान में बृहृद्‌ 
यज्ञ की व्यवस्था की गई। स्वस्तिबवाचन एवं शान्तिप्रकरण श्रादि का 
पाठ वायसराय के लिये किया गया और जब उनकी सवारी वहां से गुजरी, 
तब सब आये नेताओं ने खड़े होकर, द्वाथ जोड़ कर, माथा नवा कर 
“नमस्ते 5स्तु भगवन” के नारे लगाये। मालूम नहीं कि वायसराय तक 
वह आवाज पहुंची भी होगी कि नहीं ? इस आयोजन में पंजाब और युक्त- 
प्रान्त के सभी आर्य नेता सम्मिलित हुये थे | इस प्रकार सरकार और 
सरकारी श्रधिकारियों का विश्वास सम्पादन किया गया । लाड हार्डिग तो 
गुरुकुल कागड़ी न आरा सके; किन्तु लार्ड चेम्सफो्ड गुरुकुल पधारे और 
युक्रप्रान्त के तत्कालीन लेफ्टिनेण्ट गवर्नर सर जेम्स मैस्टन तो (जो बाद 
में 'ला्ड' बने ) कई बार गुरुकुल कागड़ी पधारे और गुरुकुल बृन्दावन 
भी गये। आयसमाजियो को इससे जो सन्तोष मिला, उसकी ध्वनि तब 
युक्रप्रान्तीय धारा सभा में सुन पड़ी थी। लखनऊ के “एडवोकेट” पत्र 
के संचालक स्वर्गीय रायबद्ादुर बाबू गंगाप्रसाद जी वर्मा ने १६१३ के 
श्रप्ेल मास में प्रान्तीय धारा सभा में माषण करते हुये लेफ्टिनेश्ट गवर्नर 
को लक्ष्य करते हुये कह था कि “मैं श्रीमान्‌ को उस राजनीतिपूर्ण और 
साइसपूर्ण कार्य के लिये बधाई देना चाहता हूं, जो आपने उन देशभक्त 
शिक्षकों को दर्शन देकर किया है, जो महात्मा मुंशीराम जी के नेतृत्व एवं 
संरक्षण में राष्ट्रीय ढंग पर शिक्षा के क्षेत्र में अलौकिक परीक्षण कर रहे 
हैं; जिन्होने पश्चिम की अच्छाइयो को पूर्वीय आ्रादशों के साथ एक कर 
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दिया है। में श्रीमानों के गुरुकुल पधारने को इस लिये साइसपूर्ण कार्य 
कहता हूं, क्योकि मुझको मालूम है कि इस प्रान्त के श्रधिकतर अफसर 
|] कूठी और स्वार्थपूर्ण रिपोणों के आधार पर आपके हृदय में ,यह सन्देह 
पैदा कर रहे ये कि गुरुकुल भारत के शान्त विकास में विष्न पंदा करने 
वाले लोगों को उत्नन्न करने में लगा हुआ है। आपके गुरुकुल पधारने 
आर वहां की गई घोषणा से आशा है कि ऐसे लोगों के विचार गुरुकुल 
के सम्बन्ध में बदल जायेंगे । आपने उन लोगों को सचमुच प्रोत्साहन दिया 
है, जो जनता की नेतिक और आध्यात्मिक उन्नति में लगे हुये हैं । इससे 
बे लोग सरकार के अधिक नजदीक आ जायेगे, जिनके हृदय मातृभूमि 
को फिर से पुरातन गौरव प्रास किया हुआ देखने को उतावले हो रहे हैं ।” 
सर जेम्स मेस्टन ने गुरुकुल में यह घोषणा की थी कि “न केवल इस प्रान्त 
में, किन्तु समस्त भारत में गुरुकुल एक सर्वथा मौलिक और कुतुहलपूर्ण 
परीक्षण है। में यहां आकर उन लोगों से भी मिलना चाहता था, जिनको 
सरकारी रिपोर्टों में निस्सीम, अज्ञात और भीषण विपत्ति का खोत बताया 
गया है ।''एक आदर्श विश्वविद्यालय के लिये मेरा आदश गुरुकुल 
है।” लाड्ड चैम्सफोर्ड ने भी इसी प्रकार गुरुकुल की तारीफ के पुल बांधे 
थे। 'सरकार के अधिक नजदीक आने की आयंसमाजियो की इच्छा को 
सरकार ने पूरा किया और उनको अपनी नौकरियों तथा खिताबो आदि के 
मायाजाल में उलभा लिया। गुरुकुल और आयंसमाज की सरकारी लोगों 
से तारीफ सुन-सुन कर आयंसमाजी फूले न समाते थे | इसका परिणाम 
वही हुआ, जो आज हमारे सामने है । स्वामी श्रद्धानन्दजी मह्दाराज (तब 
के महात्मा मुन्शीरामजी) सरकार की इस व्यूह रचना को ताड़ गये थे श्रौर 
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वे चाहते थे कि श्रायंसमाज उससे बचा रहे। उन्होंने लिखा था कि “गुरु- 
कुल अपने जन्म-दिन से अब तक, नौकरशाही के जाल से बचा हुआ, 
अपना काम करता आ रहा है। इसके संचालकों को क्या-क्या प्रलोभमन 
नहीं दिये गये ? जिन सुनहरी जंजीरों को जातीयता का अ्रभिमान करने वाले 

तन्य शिक्षणालयों ने बड़ी खुशी से पहिन लिया, मन लुभाने वाली वे 
जंजीरं न जाने कितनी बार उनके सामने पेश की गई । परमेश्वर ने 
उनको ऐसी दासता से बचने की बुद्धि दी।” लेकिन, इसमें तनिक भी 
सनन्‍देए नहीं कि आयसमाजियों ने व्यक्तितत रूप से और राजनीति से 
संन्यास लेकर आर्यसमाज ने सामूहिक रूप से दासता की इन सुनहरी 
जंजीरों में अपने हाथों अपने को जकड़ लिया। आज तो गुरुकुल के 
संचालकों और कायकर्ताओं मं भी ऐसे लोगों की कमी नहीं है, जो इस 
दासता और सुनररी जंजीरों के लिये लालायित हैं । युक्रप्रान्त में कांग्र सी 
सरकार की स्थापना से उनकी भी जीम म॑ सहइसा पानी आ गया और 
अपनी तपस्या से घे एकाएक विचलित हो गये। आज कांग्रं सी सरकार 
का पटाक्षेप हो जामे के बाद भी उनके विचारों का न बदलना आश्चर्य- 
जनक है । लाई मेकाले द्वारा जारी की गई अंंग्रेजी-शिक्षा-प्रणाली के 
विरुद्ध विद्रोह के रूप में जिस गुरुकुल-शिक्षा-प्रणाली का प्रादुर्भाव हुआ 
था, उसके संचालकों और कायकर्त्ताओों की मनोबृत्ति में हुआ यह 
पसरिवितन खेदजनक है। गुरुकुल और आयसमाज दोनों ही अ्रपने क्रान्तिकारी 

स्वरूप, विप्लवकारी कार्यक्रम और विद्रोहकारी मिशन को भुलाकर, 
महाराणा प्रताप के संकटाकीण मार्ग से विचलित द्ोकर, मानसिंह के। 
सुखोपभोग के सरल, निश्चिन्त एवं नि्विष्न मार्ग पर आकर खड़े हो गये हैं। 
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इस मैतिक पतन का सब से भयानक परिणाम यह हुआ है कि देश 
के साव॑जनिक जीवन का नेतृत्व प्रायः सभी क्षेत्रों में आर्यंसमाज के हॉथों 
से छिन गया है | प्रकृति अ्रत्यन्त निठुर और कठोर है । वह किसी के ' 
साथ भी रियायत नहीं करती | उसके नियमों की मार से कोई भी बच 
नहीं सकता। रोगी की सेवा के शुभ कार्य तक के लिये रात को जागरण 
करने वाला भी रात के जागने के दुष्परिणामों से बच नहीं सकता। 
जीवन की चोटी से विनाश की खाई की ओर एक पग भी जिसका फिसला 
कि उसका मृत्यु के मुख से बचना मुश्किल हो जाता है। “भवति विनि- 
पात: शतमुख: ” के प्रकृति के कठोर नियम से अपने को बचा सकना 
उसके लिये सम्भव नहीं रहता | वही स्थिति आयंसमाज की हुई | देश में 
राष्ट्रीय जीवन की ज्योति जगाने वालों में इस युग में पहिला स्थान ऋषि 
दयानन्द का है। जो भूमि ऋषि ने तय्यार की थी, उसी में लोकमान्य 
तिलक ने बीज बखेरे थे और उसी की रखवारी आज महात्मा गाँधी कर 
रहे हैं | लेकिन, लोकमान्य के अनुयायियों के हाथों से जेसे उनकी करतूतो 
से देश के सावंजनिक जीवन के नेतृत्व की बांगडोर छिन गई और आज 
उनक प्रभाव का दीपक बुक-सा गया, ठीक वेसी ही-सी स्थिति आर्यसमाज 
एवं श्रायंसमाजियों की हुई और होती जा रही है । निस्सन्देह, आयंसमाज 
ने दलितोद्ार के क्षेत्र में श्रदूभत कार्य किया है, दलित कहे जाने वाले 
भाइयों को अपनाने के पीछे नाना प्रकार के सामाजिक श्रत्याचारों को 
मेला है और उनके लिये जाति-बह्ष्कार तक की यातनायें सहन की हैं; 
लेकिन, आज इस निर्दोष सामाजिक ज्षेत्र का नेतृत्व भी आयसमाज के 
हाथों से छिन कर उनके द्वाथों में चला गया है, जिन्होंने (दलितों के 
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उदीएं की अ्रदम्मन्यता का परित्याग कर अपने को 'हरिजनों की सेवा! में 
लगा दिया है। आयंसमाज की गुरुकुल-शिक्षा-प्रणाली विद्रोह के रूप में 
प्रगट हुई, गुरुकुल के राष्ट्रीय शिक्षा के महान्‌ परीक्षण को उसने सफलता 
की चरम सीमा पर पहुंचा दिया और गुरुकुल के अलावा भी उसने 
शिक्षा के क्षेत्र म॑ चमत्कार कर दिखाया; लेकिन, इधर शिक्षा के साबे- 
जनिक एवं राष्ट्रीय छेत्र में किये जाने वाले परीक्षणों से यह प्रगट है कि 
शिक्षा के नेतृत्व की बागडोर भी आयंसमाज के हाथों से निकल गई है। 
' कालेजों और हाई स्कूलों आदि को व्यर्थ बता कर उनकी निन्दा करने 
वाले गुरुकुल के समर्थक भी आज बहती -गंगा में ही हाथ धोने में लगे 
हुए हैं। सामाजिक एवं धार्मिक दृष्टि से सनातनी और आर्यंसमाजी में 
आज अधिक अ्रन्तर नहीं रहा | जात-बियदरी और शादी-गमी आदि के 
सामाजिक एवं धामिक अनुष्ठानों में भी दोनों में विशेष अन्तर नहीं रह गया 
है। इसीसे सामाजिक एवं धार्मिक ज्षेत्रों में मी आयसमाज के नेतृत्व की 
ज्योति ज्ञीण पड़ गई है। शुद्धि एवं संगठन के दिनों में आयंसमाज का 
नेतृत्व एक बार फिर चमका था। लेकिन, गुण-कमं-स्वभाव की वर्ण- 
व्यवस्था को अपनाये बिना और जन्मगत जातयात को दिल, दिमाग 
एवं व्यवहार में से मिटाये बिना उसमें सफल होना सम्भव नहीं था । इस 
लिये इस अवसर से भी आयंसमाज यथेच्छु लाभ न उठा सका। न तो 
शुद्धि एवं संगठन का आन्दोलन सफल हो सका और न आयंसमाज 
अपने खोये हुए नेतृत्व की फिर से स्थापना करने में सफल दह्वो सका। 
हिन्दी को सामूहिक रूप से अपनाने वाली पहिली संस्था आर्यसमाज हे । 
उसके संस्थापक ऋषि दयानन्द ने गुजरात में जन्म लेकर और संस्कृत 
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में महापाणिडत्य का सम्पादन करने के बाद भी हिन्दी को अपना कर जिस 
आादश की स्थापना की, उसको स्वामी श्रद्धाननदजी और उनके साथियों 
ने यहां तक अपनाया कि हिन्दी मे ऊँची से ऊँची शिक्षा देने का महान 
झौर सफल परीक्षण सबसे पहिले उन्होंने ही करके दिखाया । दक्षिण में सब 
से पहिले हिन्दी की पताका को फहराने का श्रेय भी स्वामी श्रद्धानन्दजी 
झौर उनके शिष्यों को है। लेकिन, आज इस क्षेत्र में मी आयसमाज 
नेता नहीं रहा । दक्तिण की बात तो क्‍या की जाय, उत्तर और पंजाब 
तक में आयंसमाजी हिन्दी के प्रचार में पिछड़ चुके हैं | इस प्रकार इस 
क्षेत्र में मी नेता के रूप में आयंसमाज को ने देख कर मर्मानतक वेदना 
होती है। स्वामी श्रद्धानन्दजी ने अपने पत्र '“सद्धमंप्रचारक' को, तब 
एकाएक उदू से हिन्दी और देवनागरी में निकालना शुरू किया था, जब 
पंजाब से हिन्दी में समाचार-पत्र प्रकाशित करने की किसी को कल्पना तक 
न थी। लेकिन, आज हिन्दी के लिये इतना शोर मचाये जाने पर भी 
आर्य नेताओं के पत्र बराबर उदू' में निकल रहे हैं | तब केसे आर्यसमाज 
का नेतृत्व हिन्दी के क्षेत्र मं कायम रह सकता था ? इस प्रकार प्रायः सभी 
क्षेत्रों में से और सारे ही सावंजनिक जीवन में से आयंसमाज का प्रभाव 
मिट-सा गया और साबव जनिक नेतृत्व भी उसके हाथों से छिन गया । 
आ्राज ग्रायसमाज में आकर्षण न रहने की शिकायत ञ्राम तौर पर 
सुनने में आ रही है। किसी नवीन कार्यक्रम की चारों ही ओर खोज की 
जा रही हे। जिस संस्था के पास विश्वव्यापी कार्यक्रम हो और जिसके 
सावंभौम होने का दावा किया जाता हो, उसकी ऐसी स्थिति निश्चय ही 
खेद पैदा करने वाली है | लेकिन, इसका कारण भी राजनीति-से मुंह 
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मोड़ लेने के बाद हुआ नेतिक पतन है। पहिये के फट जाने से उसकी 
हवा निकल जाने के बाद मोटर की जो हालत हो जाती है, वही हालत | 
राजनीति से मुंह मोड़ लेने के बाद आयंसमाज की हो गई । राजनीति इस 
युग की आत्मा है| इस चेतना को खोने के बाद जेसे देह का काम नहीं 
चल सकता, ठीक वेसे ही राजनीति को त्यागने के बाद सावजनिक 
संस्थाओं और उनके कार्यक्रम की भी चुम्बक-शक्ति नष्ट हो जाती है। 
उनका साव॑जनिक स्वरूप मिटजाता है । वे अन्य अनेक साम्प्रदायिक 
संस्थाओं के समान रह जाती हैं | लकीर को पीयते रहना उनका कार्यक्रम 
बन जाता है । भावनाश्रों को भुला कर वे कोरे कम कार्ड के विधि-विधान 
में अपने को सीमित कर लेती हैं। उदार, प्रगतिशील एवं व्यापक प्रवृत्तियों 
से मुंह मोड़ कर वे साम्प्रदायिक, संकुचित एवं अनुदार प्रव्त्तियों मं उलभ 
जाती हैं। जीवन, ज्योति एवं जाणति का उनको अभाव-सा प्रतीत होने 
लगता है| आरयंसमाजी भाई हृदय पर हाथ धरकर स्वयं ही निर्णय करे 
कि आयसमाज को इमने आज इसी स्थिति में पहुंचा दिया हे कि नहीं ? 
सबसे बड़ी हानि इससे आयंसमाज को यह उठानी पड़ रही हे कि 
उसमें नया खून आना प्रायः बंद-सा हो गया है । सावजनिक भावना वाले 
नौजवान दूसरी ओर बह जाते हैं । धर्म अथवा सम्प्रदाय की श्रपेज्षा राष्ट्र 
झथवा देश की भावना अधिक उदार और व्यापक है | उसमें अधिक 
आकर्षण रहता है। जहां धर्म के नाम पर जीवन न्योछावर करने वाले 
इने-गिने लोग मुश्किल से मिलते हैं, वहां देश व राष्ट्र के नाम पर 
कटने-मरने वालो की फौज की फौज तय्यार कर ली जाती है। राष्ट्रीय 
संस्थाओं का प्रभाव इसी से धा,मक संस्थाओं की अपेक्षा कहीं अधिक होता 
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है | उनका संगठन सहसा चारों ओर फेल जाता है। नवयुवक उनकी 
और स्वयं ही श्राकर्षित होते चले जाते हैं। श्रायंसमाज में भी शुरू दिनों 
में यह आकर्षण विलक्षण रूप में बना हुआ था। आज भी जहां आये- 
समाज जाता है, वहां शुरू शुरू में उसके लिये आश्चर्यजनक प्रेम, श्रद्धा 
ओर आकर्षण दीख पड़ता है। लेकिन, उसके क्षीण पढ़ने में श्रधिक समय 
नहीं लगता । निजाम हेदराबाद में किये गये सत्याग्रह से सारे ही दक्तिण 
में आयंसमाज के लिये पेदा हुआ प्रेम, श्रद्धा, भक्ति और आकर्षण अलौ- 
किक एवं चमत्कारपूर्ण था। लेकिन, उससे उचित लाभ नहीं उठाया 
गया और बढ दिन पर दिन क्षीण हो रहा है | नये खुन के प्रवाह का जारी 
न रहना ही उसका एकमात्र कारण है। ऋषि के राष्ट्रवाद और साम्राज्य- 
वाद की जिन महान , विशाल और व्यापक भावनाओं के सहारे इस प्रवाह 
को जारी रखा जा सकता था, उनकी उपेक्षा करने या भुला देने का यह 
अवश्यम्मावी और अनिवाय परिणाम है । इन सब दुष्परिणामो को श्रपनी 
आंखों से देखते और भमोगते हुये भी हम सचेत, सावधान एवं तत्पर न हों, 
तो इससे बढ़ कर हमारा दुर्भाग्य और क्‍या हो सकता है ? 

इसमें सन्देह नहीं कि जिन दिनों में आय॑ंसमाज का नेतिक पतन 
हुआ, वह राजभक्ति का जमाना था । युरोप में महायुद्ध छिड़ जाने पर सब 
साधारण के लिये राजभक्कि का प्रदर्शन करना और भी जरूरी हो गया । 
लोकमान्य तिलक और उनके साथियों की संख्या अधिक नहीं थी | सशत 
राजभक्ति का प्रदर्शन करने में उनको भी तब कोई विशेष आपत्ति नहीं 
थी । गान्धीजी तब निर्मेल और निष्कलंक राजभक्ति का प्रदर्शन करने के 
पक्के पत्तताती थे । महायुद्ध के बाद भी उनकी यही राय रही। भारत में 


( ११७ ) 


अंग्रेजी राज की ईश्वर की देन मान कर भगवान्‌ की तरह उसकी स्तुति, 
प्रार्थना एवं उपासना करने वालों में तब वे लोग भी शामिल थे, जो बाद 
में राष्ट्र के मह्दान्‌ू और यशस्वी नेता के रूप में प्रगट हुये । इससे भी आरय- 
समाजियों को राजनीति का परित्याग कर राजभक्ति की ओर जाने में प्रेरणा 
मिली और परिणाम यह हुआ कि आयंसमाज राजनीति से सदा के लियें' 
ही विमुख हो गया । मद्ययुद्ध के बाद राष्ट्रीयता ने जोर पकड़ा, देश में 
राष्ट्रवाद का नया जन्म हुआ, स्वराज्य की भावना प्रबल रूप में जाग 
उठी और कांग्रेस का भी राष्ट्रीय दृष्टि से कायाकल्प हो गया । लेकिन, 
आर्यसमाज पर सामूहिक रूप से इसका कुछ भी असर न पड़ा । राष्ट्रीय 
बृत्ति के आयंसमाजी, यहां तक कि स्वामी श्रद्धानन्द जी मद्दाराज तक, 
राष्ट्रीय क्षेत्र में उतर पड़े; लेकिन, आयसमाज एकान्त भाव से धर्म- 
कर्म की उपासना में ही लगा रहा । मद्ययुद्ध के बाद हिन्दुस्तान के प्रति 
किये गये विश्वासघात, पंजाब में फौजी शासन की तह में किये गये 
भीषण अत्याचार एबं वीमत्स अनाचार और अमृतसर के जलियान- 
बाला बाग में कियेःगये भयानक हृत्याकाण्ड ने राष्ट्र की आत्मा में जो 
महान विप्लव पेदा किया, उसकी प्रत्यक्ष साक्षी स्वामी भ्रद्धानन्द जी के 
दिव्य जीवन से मिलने पर भी आयसमाज में कुछ भी परिवतंन नहीं 
हुआ । तब अम्गृतसर में कांग्रेस के अधिवेशन को सफल बनाना एकाकी 
उनके ही महान्‌ प्रयत्न का शुभ परिणाम था । फिर दिल्‍ली में घण्टाघर 
के नीचे गुरखों की नंगी किरचों के सामने छाती तान कर खड़े होना, जामा 
मसजिद के मिम्बर पर से हिन्वृ-मुस्लिम-एकता का अमर सन्देश सुनाना 
और गुरुका बाग सत्याग्रह में अ्रकालियों के लिये जेल तक जाना न 
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किवल स्वामी श्रद्धानन्द जी महाराज के जीवन की महान्‌ घटनायें हैं, 
बल्कि इमारे राष्ट्र के जीवन की भी वे ऐसी ज्वलन्त घटनायें हैं, जो 
प्रकाशस्तम्म के समान सदा उज्ज्वल रहेंगी। इन घटनाओं का आ३- 
समाज पर प्रभाव पड़ना तो दूर रहा, उनका मजाक करने वालों और 
आयंसमाज के लिए उनको घातक एवं हानिकारक मानने वालों की भी 
उस समय आयंसमाज में कमी नहीं थी। “प्रकाश” के कालमों तक 
में तब ऐसे ही विचार प्रगट किये गये थे । इस सबका परिणाम यह हुआ 
कि आयसमाज ने राजनीति की ओर और देश की आजादी एवं स्वराज्य 
के लिए होने वाले महान्‌ आन्दोलन की ओर पीठ मोड़कर कभी देखा 
ही नहीं | देश में पूरे वेग के साथ पनपने वाले राष्ट्रवाद में सहयोग देना 
दूर रहा, उसको भय एवं आशंका की दृष्टि से देखा गया और ञ्रायसमाज 
उसका विरोधी बन गया । धर्म श्रौर राजनीति को परस्पर सहायक और 
एक-दूसरे का पूरक न मान कर सवथा विरोधी माना जाने लगा। स्थिति 
कितनी निराशाजनक थी, यह स्वामी श्रद्धानन्द जी के २५ सितम्बर 
१६२० को गुरुकुल-कांगड़ी से आये प्रतिनिधि सभा पंजाब के तब के 
प्रधान लाला रामऋइृष्णजी के नाम लिखे गये एक पत्र से पता चलता है। 
स्वामी जी ने लिखा था कि “इस समय मेरी सम्मति में “असहयोग” की 
व्यवस्था के क्रियात्मक प्रचार पर ही मातृभूमि के भविष्य का निर्भर है। 
थदि यह आ्रान्दोलम अ्रकृतकार्य हुआ और महात्मा गांधी को सहायता न 
मिली, तो देश की स्वतन्त्रता का प्रश्न पचास वध पीछे जा पड़ेगा | यह 
जाति के जीवन व मृत्यु का प्रश्न हो गया है। इस लिए मैं इस काम 
में शीत्र ही लग जाऊंगा | यदि आपकी सम्मति में इस काम में लगने 
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के लिये मुझे गुरुकुल व आयंसमाज के अ्रन्य कामो से अलग हो जाना 
चाहिए, तो जैसा पत्र श्राप तजबीज करेंगे, में पब्लिक में भेज दूगा। 
में इस काय से रुक नहीं सकता । मुझे यह काम इस समय सवोपरि 
दीखता हे ।” जब स्वामी श्रद्धानन्द जी सरीखे माने हुए नेता और मद्दान्‌ 
व्यक्ति की यद्द स्थिति थी, तब दूसरों का तो कहना दी क्‍या था ; राष्द- 
बाद की लहर से अपने को अलग रख कर आयसमाज ने जो हानि 
उठाई है, उसका कुछ श्रनुमान स्वामी जी के इस पन्न से लगाया जा 
सकता है | कितने ही युवक, जो श्रायसमाज के लिए शक्ति का पुज 
साबित हो सकते थे, उससे उदासीन हो गये। उनकी शक्ति का लाभ 
दूसरी संस्थाओं को मिला। आयसमाज की शक्ति, तेज, बल और बीयय॑ 
मंदा पड़ गया | किसी भी संस्था के नवयुवक ही तो उसके प्राण और 
शक्ति होते हें। आयंसमाज इस प्रकार उनसे बंचित रहने लग गया। 
उसका दुष्परिणाम आज हम सबके सामने है। उसको भोगते हुए 
भी यदि हम सचेत न हो सके, तो फिर जीवन की आशा किस भरोसे 
को जा सकती है १. 

“ग्रदीना: स्थांम शरद: शतम” की दिन में बार बार प्रार्थना करने 
वाले आर्यसमाजियों के एकमात्र संगठन श्रायंसमाज की स्थिति आज 
यह है कि देश की स्वाधीनता, स्वराज्य और राजनीतिक उत्कर्प में 
उसकी कुछ भी दिलचस्पी नहीं दे। मानो, उससे उसका कोई सरोकार 
ही नहीं दे । 


कक 
विद्रोह की आवश्यकता 


“मुझ को एक आ्राग दिखाई पड़ती है, जो सर्वत्र फैल रही हे और 
प्रत्येक वस्तु को जला कर भस्म कर रही है । अ्रमेरिका के विस्तीर मेंदानों, 
अफ्रीका के बीहड़ जंगलों, एशिया की ऊंची पंत चोटियों और युरोप के 
महान्‌ राज्यों पर मुझे उसकी लपटें सुलगती हुईं दिखाई दे रही हैं। इस 
_ अपरिमित श्राग को देख कर,जो निस्सन्देह राज्यों, साम्राज्यों और समस्त 

संसार की नीति तथा व्यवस्था के सब दोषों को भस्म कर डालेगी, में 
अत्यन्त आनन्दित होकर हर्षमय जीवन बिता रहा हूं। आकाश-चुम्बी 
पहाड़ों की चोटियां जल उठगी, घाटियों के सुन्दर और चमकीले नगर भुन 
जायेंगे, प्यारे घर और उनमें बेसुध हो प्रममय जीवन ब्रिताने वाले हृदय 
मोम की तरह गल जायेंगे। पाप ऐसे अन्तहिंत हो जायगा, जैसे कि सूय 
की सुनदरी किरणों के सामने श्रोस के बिल्दू अदृश्य हो जाते हैं। अ्रसीम 
उन्नति की आशा-विद्युत्‌ से मनुष्य का हृदय चमक रहा है। उस की 
चिंगारियां आकाश की श्रोर उड़ती दीख पड़ती हैं | वक्ताश्रों, कवियों और 
ग्रन्थ-निर्माताओं की शिक्षाओं म॑ं भी कभी कभी उसकी लपटों की चमक 
दीख जाती है । श्रायंसमाज की भट्टी में यह आग सनातन व पुरातन आर्य 
धर्म को स्वाभाविक पवित्र रूप में लाने के लिये सुलगाई गईं है। भारत 
के एक परम योगी ऋषि दयानन्‍्द सरस्वती के हृदय में यह प्रगट हुई थी। 
हिन्दु और मुसलमान उस प्रचण्ड श्राग को बुभाने के लिये चारों श्रोर से 
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पूरे बेग के साथ दोड़े, परन्तु वह उत्तरोत्तर ऐसी तेजी के साथ बढ़ती और 
फेलती गई कि उसको प्रगट करने वाले दयानन्द को भी उसकी कल्पना 
न हुई होगी। ईसाइयों ने एशिया की इस प्रचंड ज्योति को बुभाने में हिन्दुओ 
और मुसलमानों का साथ दिया, परन्तु वह ईश्वरीय ज्योति और भी अ्रधिक 
प्रज्बलित हो चारो ओर फेल गई | सम्पूर्ण विरोध एवं विध्न-बाधाओं की 
घटा इस आग के सामने न टिक सकी | रोग के स्थान में आरोग्यता, भूठे 
विश्वास के स्थान में तक, पाप के स्थान म॑ पुण्य, अविश्वास के स्थान में 
विश्वास, द्व॑ ष के स्थान में सद्भाव, बेर के स्थान में समता, नरक के स्थान 
में स्वर्ग, दुःख के स्थान में सुख, भूत-प्रेतो के स्थान में परमेश्वर एवं प्रक्नति 
का राज्य द्वो जायेगा । में इस आग को परम मागलिक मानता हूं । जब 
यह आग सुन्दर भूतल पर नवजीवन का निर्माण करेगी, तो सत्र सुख, 
शान्ति और सनन्‍्तोष छा जायगा | ”---श्रमेरिका में बेठे हुये ऐण्डरोजैक- 
सन डेविस ने आयसमाज क इस वास्तविक स्वरूप को समभा थ) | लेकिन, 
आर्यंसमाज में प्रवेश करने के बाद भी हम उसके इस स्वरूप का दर्शन 
नही कर सके । आर्थसमाज के स्वरूप का यही वास्तविक चित्र है। भद्दी 
से उपमा देकर आर्यसमाज के मिशन का यथार्थ चित्र श्री डेविस ने अ्रक्वित 
कर दिया है| देश, समाज अ्रथवा राष्ट्र का कायाकल्प करने के लिये 
महापुरुष जिस विद्रोह, बिप्लव या कान्ति की आग सुलगाते हैं, उसे 'भद्दी' 
ही कद्दा जा सकता है। आयसमाज के रूप में ऋषि दयानन्द ने इस देश 
में विप्लव और महा क्रान्ति की यही मद्दी सुलगाई थी । 
ऋषि अपने देश, समाज और राष्ट्र का जेसा कायाकल्प करना चाहते 
थे, उसका उदादरण सिक्‍खों के इतिहास में तब मिलता हे, जब गुद 
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गोबिन्दसितव जी महाराज ने अकाली पंथ को नींव डाली थी। तब गुरुजी 
ने क्या किया था ? पंच ध्यारों को उपदेश देते हुये भुरुजी ने कंहा था किः--- 
“४ गुरु धर जन्म तुम्हारे होए। 
पिछले जाति बरण सब खोए ॥ 
जन्म केसगढ़ वासि आनन्दपुर | 
होए पूत जाति तुम सत गुर ॥ 
चार वरण के एको भाई। 
धम खालसा पदवी पाई ॥ 
हिन्दू तुकं ते आदि निआारा । 
सिह मजब अब तुमने धारा ॥ 
सिह नाम परमेश्वर को है। 
बड़े दबदबे वारों सो है।॥ 
राखहु कच्छु केश क्ृपान | 
सिंद नाम को इह्े निशान ॥” 
यह था शुरु गोवन्द्सिहजी का नया पन्‍्थ, जिसके बारे में आज भी 
यह कहा जाता है कि “धर्म स्थापबे को, पापन के खापबे को; गुरु जापबे 
को, नई रीति थों चलाई है ।“बह नई रीति क्‍या थी? गुरु ने पंच प्यारों 
का घर बदल दिया, इसलिये कि उनको घर का मोह न रहे | उनके जाति 
आर वर भी सब मिटा दिये, जिससे उनमें किसी भी प्रकार की कोई 
सामाजिक संकीणंता शेष न रह जाय। सतगुरु की सिर्फ एक ही जाति 
रहे दी और गुरुजी के जन्म-स्थान एवं निवास-स्थान को ही उनके जन्म 
एवं निवास का स्थान बना दिया गया। चारों वर्णों के उस भेदभाव को 
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भी उन्होंने मिटा दिया, जिसका आधार सिफ जन्म की श्राकस्मिक घटना 
रह गया था। 'खालसा' धरम और “सिंह! मज़हब जो उनको धारण 
कराया गया, वह हिन्दू धर्म और इस्लाम दोनों दी से न्‍्यारा था। कड़ा, 
कच्छू, केश, कृंपाण व कंघा धारण करा कर उनको वेशभूषा और “सिंह! 
नाम धर कर उनका नाम तक बदल दिया गया। कितना बड़ा यह 
परिवर्तन था ? अमृत” छुका कर, “अ्रकाली' नाम देकर, उनको सिंह” 
बना कर उनमें कभी न मरने की भावना पेंदां किये बिना गुरु बढ महान 
क्रान्ति करने मे सफल नहीं हो सकते थे, जिसने कि पंजाब में अदम्य 
राष्ट्रीयवा को जन्म दिया और जिसकी वजह से वहां सिख-साम्राज्य की 
स्थापना हुईं | यही चहुँमुख्ली परिवर्तन ऋषि दयानन्द को अ्भीष्ठ था। 
महा क्रान्ति का यही बिगुल ऋषि दयानन्‍्द ने फू का था । इसी राष्ट्रीयता 
को जन्म देने के महान उद्योग में ऋषि ने अपने को खपा दिया था । 
ऋषि ने भी पवित्रता के द्योतक अत्यन्त विशुद्ध शब्द “आग! को अप- 
नाया । इस देश या राष्ट्र का नाम आर्यावत' होने से “आय! शब्द का 
सौन्दर्य और साथंकता कई गुना बढ़ गई। आयो को “अ्रमृत-पृत्र' बता 
कर निर्भयता का अवतार बनाने का उन्होने महान्‌ यत्न किया । घर की 
मोह-माया, जात-बिराद्री की संकी्ण ममता, जन्मपरम्परागत वर्णों के 
बंधन और अन्धविश्वास पर कायम हुई मतमतान्तर की साम्प्रदायिक 
अनुदारता एवं असहिष्णुता को जड़-मूल से मिटाने में ऋषि ने अपना 
तारा जीवन लगा दिया, क्‍योंकि वे जानते थे कि बिना इसके राष्ट्रीयता 
किंवा राष्ट्रवाद पनप ही नहीं सकता | समाज की परम्परागत रूढ़ियों और 
अन्धविश्वासों पर आश्रित सामाजिक एवं धामिक व्यवस्था को ऋकभोर 
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फ़र बदल देने वाली जिस महान्‌ और भीषण सामाजिक एवं धार्मिक 
क्रान्ति की उस समय जरूरत थी, उसके देवदूत और अग्रदूत बन कर 
ऋषि दयानन्द प्रगट हुए थ । बिना इसके राष्ट्रीय क्रान्ति के लिये अनुकूल 
भूमि त्यार नहीं हो सकती थी | लेकिन, आज क्‍या स्थिति है ? उस भट्टी 
में धांय-धांय करके धधकने वाली आग की लपयें कहाँ हैं ? उस महान 
हान्ति की भीषण ज्वाला-शिखायें कहाँ दीख पड़ती हैं ? वह परिवतंन 
केवल शब्दों तक रह गया। हृदय के भीतर की तह तक वह नहीं पहुंच 
पाया । जब सामाजिक एवं धामिक क्रान्ति का ही क्रम पूरा न हो पाया, 
तब राष्ट्रीय क्रान्ति कहाँ से और केसे प्रगट होती ? इसी लिये जान पड़ता 
है कि ऋषि का मिशन अ्रधर में लग्कता रह गया । 
बह केसे पूरा दो? जवाब इस सवाल का केब्रल एक है। वह 
यह कि इसके लिये फिर से उस विद्रोह को जगाने की आवश्यकता है, जिसे 
ऋषि ने जगाया था। उस भद्दी में फिर से भीषण आग सुलगाने की 
जरूरत है, जिससे हमारी सारी सामाजिक संकीणुता एवं तारे दी धार्मिक 
' गन्धविश्वास जल कर राख हो जांय, क्रान्ति की भीषण ज्वाला- 
शिखायें सारे ही समाज में चारों ओर व्याप जांय और राष्ट्रवाद के लिये 
वह श्रनुकूल भूमि तथ्यार हो जाय, जिसे ऋषि तय्यार करना चाहते थे । 
आर्यसमाज को कठोर द्वाथों में पकड़ कर एक बार बेसे ही ऋकमभोर देने 
की आवश्यकता है, जेसे कि ऋषि दयानन्द ने गदरी नींद में सोये हुए 
अपने देशवासियों को ऋकभरोर दिया था। स्वामी भ्रद्धानन्दजी के बाद 
आज आयेसमाज में ऐसा शक्तिशाली और प्रभावशाली व्यक्तित्व कहीं 
दीख नहीं पड़ता, जिसके हाथों में इतना बल हो और जिसके हृदय में 


( १२५७ ) 


इतनी सामर्थ्य हो कि वह आयंसमाज का कायाकल्प कर सके। लैकिन, 
भविष्य को उंज्ज्वल बनाने के लिये इस कायाकल्प का किया जाना उतना 
ही जरूरी है, जितना कि ऋषि को समूचे देश का कायाकल्प करना 
जरूरी प्रतीत होता था। यह निश्चित है कि इस कायाकल्प के लिये हम 
में से हर एक को अपना ही कायाकल्य करना चाहिए। आत्मिक श्रर्थात्‌ 
व्यक्तिगत उन्नति ही समाज एवं संसार के उपकार की ईकाई है। “प्रथम 
अपने दोष देख निकाल के पश्चात्‌ दूसरे के दोषों को दृष्टि देके निकालें” 
“यह ऋषि का स्पष्ट आदेश है। व्यक्तिगत रूप से हम सब उस भद्दी 
के लिये इधन हैं। इसलिये अपने को जलाये श्रौर तपाये बिना उस भद्टी 
को प्रज्वलित करने की हमारी आशा पूरी नहीं हो सकती। अपने जलाने 
एवं तपामे का सीधा व स्पष्ट मतलब यही है कि हम ऋषि के दिखाये हुए 
मार्ग पर आरूद हो जांय, उसके निमित्त समस्त कष्टों को भेलने के लिये 
तय्यार हो जांय और हज़ारों विष्न-बाधाओं के रहते हुए भी उससे विचलित 
न हों। हमें अपने को परखना चाहिए, अपने जीवन की जाँच-अडताल 
करनी चाहिए और अपने सारे व्यवहार को ऋषि के आदेश की कसौटी 
पर कसना चाहिए। दम में से हर एक के जीवन की छाया इमारे संगठन 
व संस्था पर पड़ती है। उसी से उसका निर्माण होता है । हमारे व्यक्तिगत 
जीवन के सामूहिक संचय का नाम ही तो समाज, संगठन एवं संस्था 
है। अपने को 'नास्तिक' बनाये रखकर हम समाज को आस्तिक' नहीं 
बना सकते । अपने को सामाजिक कमजोरियों का पुज बनाये रखकर हम 
समाज को बलवान नहीं बना सकते। अपने को धामिक अ्रन्ध-विश्वासों 
में उलभाये रख कर दम समाज को उनसे छुटकारा नहीं दिला सकते। 
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अपने को परम्परागत रूढ़ियों में फंसाये रख कर हम समाज को उनसे मुक्त 
नहीं कर सकते । जात-बिरादरी की मोह-माया में स्वयं पड़े रह कर हम 
गुण-कर्म-स्वभाव को वर्ण॑-व्यवस्था का आधार नहीं बना सकते। इस 
प्रकार हमारा सारा ही कार्यक्रम और ऋषि का सारा ही मिशन खगाई में 
पड़ गया है । 

लेकिन, इस व्यक्तिगत उन्नति का क्रम केसे शुरू हो? हम तो उस 
भीषण आत्मवंचना के व्यापार में पड़ गये हैं, जिसमें पड़ने के बाद 
मनुष्य के लिये उन्नति करना कठिन हो जाता है। हमें श्रेष्ठ, पवित्र और 
उच्च बनाने के लिये ऋषि ने उस “आय” शब्द का प्रयोग किया था, 
जिसका सम्बन्ध भले कर्मों एवं सदगुणों के साथ है; लेकिन, हमने उसे 
भी जातिपरक मान कर अपने को श्रेष्ठता, पवित्रता और उच्चता का 
अवतार मान लिया है। सब्र सत्य विद्याओं का पुस्तक वेद हमें इस लिए 
दिया गया था कि हम उसके पढ़ने-पढ़ाने और सुनने-सुनाने का परम भ्र्स 
पालन करें; लेकिन, हमें तो उस सचाई का इतना अभिमान हो गया 
कि दम यह भी भूल गये कि सत्यासत्य का अनुसंधान एवं विचार करते 
हुये सत्य के ग्रहण करने और अरसत्य के छोड़ने में सबंदा उद्यत रहने 
का हमें श्रादेश दिया गया है। अविद्या का नाश और विद्या की वृद्धि 
के लिए कोई विशेष उद्योग किये बिना ही हमने अपने को विद्या का पुज 
मान लिया है। वेदिक धर्म को सबसे श्रेष्ठ, सबसे पुरातन और सबसे 
पबित्र मानते हुए हमने उसको अपने आचार-विचार में लाने का विशेष 
यत्न किये बिना ही उसका अमिमान करना शुरू कर दिया है । इस 
शाब्दिक श्रभिमान की पूंजी के बल-बूते पर हम “कण्बन्तो विश्वमारयम! 
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के नारे को साथक बनाना चाहते हैं। यह कोरी आत्मवंचना है। इससे 
न तों हमें कुछ व्यक्तितत लाभ मिल सकता है और न हम सामूहिक रूप 
से प्रगति के पथ पर अग्रमर हो सकते हैं । इस लिए आत्मबंचना के इस 
मायाजाल से अपमे को बाहर निकालने में हमें तुरत ही लग जाना 
चाहियें। व्यक्तिगत विद्रोह को यह प्रत्लल भावना हममें से हर एक के 
हृदय में प्रबल वेग के साथ पदा होनी चाहिये। अपने सारे आचार- 
विचार और व्यवहार को हमें एक बार फिर नये सिरे से नये ढाचे में 
ढालने का उद्योग करना चाहिये | अपनी सारी बृत्तियों और प्रश्नत्तियों को 
राष्ट्रोन्मुखी बना कर आयंसमाज में ऋषि के राष्ट्रवाद की स्थापना कर 
अपने देश में अपना राज्य और सारे संसार में श्रपने देश का अखरण्ड 
सार्वभौम चक्रत्रतों साध्राज्य' स्थापित करने का महान्‌ स्वप्न देखना चाहिए। 
मुश्किल तो यह है कि दम भी ऐसे ही मनुष्यों म॑ं शामिल हो गये 
हैं, जिनके लिये ऋषि ने यह लिखा है कि “जो हो परन्तु बहुत मनुष्य 
ऐसे हैं, जिनको अपने दोष तो नहीं दीखते; किन्तु दूसरों के देष देखने में | 
अत्युय क़ रहते हैं।” ऋषि ने कहा है कि “यह न्याय की बात नहीं ।” 
पिछले चार ममुल्लासों के खण्डनात्मक प्रकरण में उलझ कर हमने सिफ 
प्रचार के उस धम को अपना लिया है, जिसमें न्याय का अंश इसलिये 
नहीं रहा कि हमने पहले दस समुल्लासों के आचार-प्रधान धर्म को प्राय: 
सर्वथा भुला दिया है। आचार के बिना प्रचार में अपने को लगाना' 
ब्ेसा ही है जेसे कि कोई बिना पुझता नींव बनाये ऊँचा शानदार महल 
खड़ा करना चाहे | इस लिये सामूहिक दृष्टि से हमें प्रचार-प्रधान धर्मं से 
मुँह मोडकर आचार-प्रधान धर्म को अ्रपनाना चाहिए । जेसा हम समाल 
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को बनाना चाहते हैं, ठीक उसका माडल या आ्रादर्श हमें श्रपने को और 
अपने घर को बना कर समाज के सामने पेश करना चाहिये। अ्रन्य सब 
सदगुणों और श्रच्छाइयों के समान विद्रोह, विज्ञव एवं क्रान्ति का श्रीगणेश 
भी अपने व्यक्तिगत जीवन, घर-ग्रहस्थी और परिवार से ही किया जाना 
चाहिये। ऋषि के तक॑ की नकल कर वितण्डाबाद से काम लेने वाले 
उपदेशकों और भजनीकों में कितने हैं, जिन्होंने ऋषि की श्रद्धा एवं 
विश्वास को अपने द्वदय में जगाया हे, उनकी तपस्या एवं स्वाध्याय 
को अपने जीवन में ढाला है और समाज को भी अपने को उसी ढाँचे में 
ढालने के लिये प्रेरित किया है। ऋषि के शब्दों की नकल करने वालों 
की समाज में कमी नहीं हे; लेकिन, अ्रम्मत की खोज में अपने को खपाने 
वाले उन जैसे कितने हैं ? हमारे धर्म-कर्म के बढीखाते में जबानी जमा- 
ख् की कमी नहीं है; लेकिन, नगदी के हिसाब का उसमें कहीं पता भी 
नहीं हे । हवा से हिलने वाले पेड़ पर बेठी हुई चिड़िया के समान हम 
देश में हुई जाणति एवं प्रगति का सारा श्रेय स्वयं लूट लेना चाहते हैं; 
लेकिन, यह देखने की हमें फुरसत नहीं है कि हमारे अपने जीवन, श्रपने 
घर और अपने परिवार में उस जागति एवं प्रगति का कितना प्रकाश 
फैल सका है ? दूसरों को रूढियो और अन्धबिश्वासो से छुटकारा दिलाने 
का यश-सम्पादन करने का यत्न तो हमने सख्ूब किया; लेकिन, अपने को 
उनसे मुक्ति दिलाने के लिय हमने कितना यत्न किया ? नवीन विचारधारा 
आर नवीन अन्वेषण की जिशासा का हम अपने को जन्मदाता मानते हैं; 
लेकिन, हम स्वयं धीरे-धीरे पुरातनपंथी बनते हुए उनसे मुंह मोड़ते जा रहे 
हैं। हमारा आचार-विचार व प्रचार तथा धर्म-कर्म सब श्रायंसमाज के 
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साप्ताहिक सत्संग के लिये रह गया है; अपने लिये, धर के लिये और 
परिवार के लिये उसका उतना महत्व नहीं रहा | इस सब का परिणाम यह 
हो रहा है कि आ्रायसमाज संस्था वा संगठन न रह कर धीरे-धीरे एक सम्प्रदाय 
बनता जा रहा है और उसकी गिनती सावंजनिक संस्थाओं में न होकर 
साम्प्रदायिक संस्थाश्रों में होने लग गई है। आजीवन प्रगति, जाणति 
और चेतना का पुज न रह कर वेसा ही निस्तेज, निर्वीर्य और प्राणरह्दित 
बन जायगा, जेसा कि ऋषि के आगमन से पढ़्िले हमारे देश का सारा 
जीवन बना हुआ था । सारे देश में जीवन की ज्योति जगाने वाले आरये- 
समाज को भटकते हुश्रों का पथ-प्रदर्शन करने के लिये प्रकाशस्तम्म 
बनना चाहिये था; लेकिन, वह स्वयं ही जीवन की खोज में इधर-उधर 
भटकने लग गया है । सारे राष्ट्र को जीवन एवं संगठन का पाठ सिखाने 
वाले, चेतना व प्राण की अटूट निधि दान में देने वाले श्र ऋषि दयानन्द 
सरीखे अद्वितीय महापुरुष के उत्तराधिकारी होने का दावा करने वाले 
श्रायंसमाज की यह स्थिति सचमुच अत्यन्त खेदजनक है। कभी अ्रका- 
लियों की पगड़ियाँ की, कभी उनके नारों की, कभी गुरू लंगरों की और 
कभी दूसरी बातों क्री नकल की जाती है। लेकिन, नकल असल नहीं दो 
सकती । फिर कभी मुस्लिम लीग की थोथी साम्प्रदायिकता की नकल की 
जाती है और हिन्दू-द्वितो के नाम का मायाजाल रचा जाता है। लेकिन, 
बह भी मिया की दोड मसजिद तक रह जाती है। बाह्य चिन्ह जीवन 
की सिर्फ निशानी हैं | वे जीवन को पेंदा नहीं कर सकते | लेकिन, हमने 
तो धुए को ही अग्नि मान लिया है। भगवान्‌ बुद्ध या ऋषि दयानन्द 
को पहाडों, जंगलों, खाइयों, नदियों की उपत्यकाओों और चट्टानों की तहों 
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में कहीं पड़ा हुआ जीवन द्वाथ नहीं लग गया था; बल्कि अपनी श्रात्मा 
में ही उनको उसके दर्शन हुए थे। यह्द जानते और मानते हुए भी दम 
जीवन को कहीं बाहर से प्रास कर लेना चाहते हैं। वह केसे और कटा से 
मिल सकता है ! 

प्रत्येक राष्ट्र , समाज, संस्था और संगठन के लिये परीक्षा का अत्यन्त 
नाजुक अवसर उपस्थित हुआ करता है। इस अवसर में अपने को सफ- 
लता की चोटी पर पहुँचा देने वाले अमर हो जाते हैं और थोड़ा-सा भी 
डगमगाने वाले नेतिक पतन की गहरी खाई में आधे मुँह गिर जाते हैं । 
फ्राधीन राष्ट्र की मुक्ति के लिये क्रान्ति का सन्देश लेकर प्रगठ होने वालों 
के लिये तो यह समय और भी नाजुक होता है। पिछला इतिहास हमारे 
सामने है। देश की स्वतन्त्रता के लिये अकाली, मराठा और राजपूत प्रगट 
हुए | गुरु गोविन्द्सिहजी महाराज, छुत्रपति शिवाजी महाराज और महा- 
राणा प्रताप को पाकर देश धन्य हो गया | अकालियों ने सर्वस्व की बाजी 
लगाकर जो पुरुषाथ दिखाया और विरोधी के सामने सिर भुकाने से 
इनकार कर दिया, उसी का परिणाम है कि उनमें आज भी कुछ जीवन, 
ज्योति, जागृति और चेतना दीख पड़ती है। जहाँ भी कहीं वे मोर्चा लेते 
हैं, विजयश्री उन्हें जयमाल पहिना कर श्रपने को गोरबान्वित करती है | 
मराठों ने भी सिर ऊँचा रखा । उनमें भी जीवन और प्राण का कुछ अंश 
शेप है। लेकिन, महाराणा प्रताप की शूरता एवं वीरता का इतना लाभ 
राजपूतों को इसलिये नहीं मिला कि उनमें मानसिंह और जयसिंह सरीखे 
अनेकों राजपूतों ने मुगल सप्राठों के चरणों में अपना सर्वस्व न्यौछावर 
कर सुखोपमोग में ही श्रपने को धन्य मान लिया। आज देश के 
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साब जनिक एवं राजनीतिक जीबन में राजपूतों का स्थान कहाँ है? आयं- 
समाजियों के लिये भी अत्यन्त नाजुक घड़ी उपस्थित है। राजनीति से 
मह मोडकर और ऋषि के राष्ट्रवाद को तिलांजली देकर वे एक बार 
फिसल चुके हैं। लेकिन, वे चाह तो श्रब भी संभल सकते हैँं। उनको 
यह तय करना है कि वे अपना भविष्य राजपूतों के समान अन्धक्रारमय 
बना लेना चाहते हैं अथवा अ्रकालियो एवं थराठों के समान उसे कुछ 
ज्ज्वल बना हुआ देखना चादते हैं ? हमें तो ऐसा प्रतीत होता है, जेसे 
कि ऋषि दयानन्द ओर आरययंसमाज के बीच खाई ही खुद गई हो। राष्ट्र- 
वाद की दृष्टि से तो इसमे कुछ भी सन्देह नहीं है। सामाजिक और 
धामिक दृष्टि से भी स्थिति इससे बहुत भिन्न नहीं है। एक संस्था का कई 
संस्थाश्रों में बंद जाना वैसा ही हे, जेसे कि कोई संगठित फौज दुश्मन 
की चोट खाकर कई टुकड़ों में बंद गई हो। आर्यसमाज में 'जात-पांत 
तोड़क मण्डल', आय स्व॒राज्य सभा' और “दलितोद्धार सभा आदि का 
बनना कोई शुभ] लक्षण नहीं है। इस प्रकार शक्तियां बिखर जाती हैं । 
जीवन के टुकड़े-हैकड़े हो जाते हैँ। संगठन और संस्थायें नष्ट-भ्रष्ट दो 
जाती हैं । जिस देश, समाज अथवा राष्ट्र के लिये उनका निर्माण किया 
जाता है, उनके उत्थान की सारी आशाये विलीन हो जाती हैं । इस 
स्थिति पर उन्हें कुछ गम्भीर विचार करना चाहिए, जो अपने को ऋप 
का उत्तराधिकारी मानते हुए उनके मिशन का सन्देश सारे विश्व में फैला 
हुआ देखना चाहते हैं । 
फिर हमें यह भी नहीं भुला देना चाहिए कि 'सचाई! किसी एक ही 
समाज की बपौती नहीं है और जो “सचाई” जीधन का सक्रिय श्रंग नहीं 
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बन जाती, बह किसी काम नहीं आ सकती । ऋषि ने स्वयं लिखा हे कि 
उन्होने कोई नयी सचाई और नयी बात पेश नहीं की । उनसे पहिले 
भी वेद और बेदिक धर्म विद्यमान थे, जिन पर आचरण करना लोगों ने 
छोड़ दिया था। श्रवनति उसी का परिणाम हुआ । वेदों के पुस्तकालयों 
या आयंसमाजों में पड़े रहने पर भी हमारा पतन एवं अवनति होना संभव 
है और वेदिक धर्म रहते भी हम गिर सकते हैं। उनका स्थान या महत्व 
उतना ही है, जितना कि गोदाम में रखे हुये गोला-बारूद का है| उनसे यदि 
काम न लिया जाय, तो जीवन की रक्षा नहीं हो सकती । इसी प्रकार वेद 
और वेदिक धर्म की सचाई को यदि जीवन तथा आचार-विचार एवं 
व्यवहार में पूप न उतारा जाय, तो केबल उनका नाम रटने या जपने 
से काम नहीं चल सकता । हर महापुरुष अपने अनुयाभ्रियों के 
लिये कुछ न कुछ 'सचाई' छोड़ जाता है। लेकिन, जेसे ही उनके 
अनुयायी उस सचाई से दूर होने लगते हैं, वेसे ही उनका पतन होना 
शुरू हो जाता है। जेंसे देह की कीमत आत्मा के साथ है, वेसे ही सचाई 
की कीमत जीवन के साथ है | इस लिये सिर्फ सचाई के भरोसे, उसे जीवन 
म॑ उतारे बिना ही, जीवित रहने की आशा रखना बृथा हे । सचाई किसी 
के भी भरोसे रुकी नहीं रहती | उसके प्रसार व॑ प्रचार केलिये प्रगट होने 
वाली नयी संस्थाओं का जन्म पुरानी संस्थाओं की रियायत नहीं करता । 
छुश्राछ्ूत को मिटाने और हरिजनों का उद्धार करने की समस्या आये- 
समाज का रास्ता नहीं देखती रही । जात-पात को मिटाने और जन्म की 
आकस्मिक घटना को दिये गये अनावश्यक महत्व को दूर करने की सचाई 
भी आयेसमाज के भरोसे रुकी नहीं रही । हिन्दी के प्रचार ने श्रपना रास्ता 
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बना ही लिया | ऋषि का राष्ट्रवाद भी फल-फूल रहा है। सचाई तो वह 
ज्योति है, जो ज्वालामुखी की तरह प्रगठ द्ोकर द्वी रहती है। इस लिये 
यह मानना भूल है कि सचाई का ठेका ऋषि सिर्फ आयंसमाज को ही दे 
गये हैं श्रौर बह उस ठेके पर निश्चिन्त रह सकता है | सचाई के प्रसार व 
प्रचार के लिये ऋषि अपने पीछे आयेसमाज को छोड़ गये हैं । लेकिन, 
नयी संस्थाओं का जन्म लेना और प्रगट होना उन्होंने रोका नहीं और न 
वे उसे रोक ही सकते थे | इस लिये समय आ सकता है कि आयंसमाज 
पिछड़ जाय और कोई नयी संस्था उसका स्थान ले ले। राष्ट्रीय क्षेत्र में, 
निस्सन्देद, उसका स्थान कांग्रेस ने ले ही लिया है । 

एक आन्त धारणा और है। वह यह कि बलिदानों के भरोसे आय- 
समाज जीबित और जागणत बना रह सकता है। निसन्देह, बलिदानों में 
एक अजीब जादू होता है। वे चमत्कार कर दिखाते हैं । लेकिन, श्राय॑- 
समाज के लिए बलिदानों का भी उतना महत्व नहीं रहा | बलिदानों का 
कोई चमत्कार आर्यसमाज में होता नजर नहीं आता । बेसे तो आय- 
समाज की नींव ही बलिदान पर रखी गई है और बलिदानों से ही उसको 
सींचा गया है। ऋषि दयानन्द, पश्डित लेखराम श्रोर स्वामी श्रद्धानन्द 
जी के महान बलिदानों के अलावा भी दर्जनों शानदार बलियां आय- 
समाज ने दी हैं | निजाम हैदराबाद के शानदार सत्याग्रह में भी बलिदानों 
की अमर कहानी श्रायंसमाज ने लिख दी है। लेकिन, सवाल यह है कि 
अआरयंसमाज में इन सब बलिदानों से क्या चमत्कार और परिवतन हुआ १ 
गुरु तेगबद्गादुरजी के सिर्फ एक बलिदान ने सिक्‍खों में भीषण क्रान्ति पे दा 
कर उनका कायाकल्प कर डाला था । आयंसमाज में इतने बलि दानों के 
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बाद भी ऐसा कोई कायाकल्प होने की सम्भावना दीख नहीं पड़ती | यह 
कट और अ्प्रिय सत्य दे कि द्वेदराबाद-सत्याग्रह के बाद पंजाब और युक्त- 
प्रांत की आयंप्रतिनिधि-सभाश्रों के जो अधिवेशन हुए, उनमें 'कोरम' भी 
पूरा नहीं हुआ । सत्या्रह के बाद के लिये बनाई गई आरय॑ साव॑देशिक 
सभा की अधिकांश योजनायें पेसे का श्रभाव न होने पर भी कार्य में परिशत 
न हुई । वहां आये हाई स्कूल तक की स्थापना अभी नहीं की जा सकी 
झौर न उसका इतिहास ही प्रकाशित किया जा सका है। बलिदानों को इस 
प्रकार प्रभावहीन और महत्वद्ीन बना कर उनके भरोसे जीवित और जागणन 
रहने की आशा पूरी नहीं हो सकती । राजपूतों के बलिदान के मुकाबले 
आयसमाज का बलिदान समुद्र के मुकाबले पानी की एक बू द है। वह महान्‌ 
आर शानदार बलिदान राजपूतों को पतन से बचा नहीं सका । पन्ना, पद्मिनी 
ओर मीरा की संवाभूमि, वीरमूमि और तपोभूमि राजस्थान में महिलायें 
केदियों का-धा दीन-हीन जीवन बिताने को मजबूर हैं | राजपूत भी परा- 
भीन जीवन बिता रहे हैं। मराठों तथा सिक्‍खों का शानदार बलिदान 
भी उनके लिये संजीवनी बूटी सादित नहीं हुआ ओर उनको अ्रमर नहीं 
रख सका। जिस बलिदान का जीवन के साथ सम्बन्ध नहीं रहता, 
उसमें चमत्कार कर दिखाने की शक्ति नहीं रती । अथवा, जब 
किसी समाज में बलिदांन से अनुप्राणित होने की सामथ्य नहीं रहती, तब 
भी बलिदान कोई चमत्कार नहीं दिखा सकता। आझायसमाज में ऐसी ही- 
सी स्थिति पेदा हो जाने से उसके बलिदान व्यर्थ जा रहे हैं। उनका कुछ 
भी चमत्कार होता दीख नहीं पड़ता। इसका एक कारण यह भी है कि 
इन बलिदानों का उदार, व्यापक ओर सावजनिक भावना से स्वागत न 


( १३५४ ) 


किया जाकर उनको संकुचित, संकी्णं, सीमित ओर अनुदार साम्प्रदायिक 
भावना से ही देखा जाता है। ऋषि दयानन्द के बलिदान से आर्यसमाज 
में सनातनियों के विरुद्ध एक वेगवती लहर पैदा हो गई और आर्यसमाजियों 
ने सनातन धर्म के खण्डन-मण्डन में अपने को सर्बतोभावेन लगा 
दिया | आयपथिक परिडत लेखरामजी और अमरशहीद स्वामी श्रद्धानन्द 
जी के बलिदानों की प्रतिक्रिया आ्र्यंसमाज में इस्लाम के विरोध में प्रगट 
हुई श्रौर आयंसमाजी उसके खण्डन-मण्डन में लग गये । परिणाम यह 
हुआ कि वाध्तबिक ध्येय. या आदर्श से हमारी दृष्टि हट गई | राष्ट्रवाद 
से हट कर आयेसमाज सम्प्रदायवाद की-दलदल में धंस गया । राष्ट्रीय 
आकांक्षायें मुरक गई । स्व॒राज्य का आदर्श आंखों से शक्ल हो गया । 
अखण्ड सार्वभोम चक्रवर्ती साम्राज्य की कल्पना हवा होगई। सत्या्थ- 
प्रकाश' के छुठ समुलनास को सवंथा भुला दिया गया। ऋषि के जीवन 
में बिजली की तर व्याप्री हुई राष्ट्रीय भावना से अनुप्राणित होना हमने 
छोड़ दिया । निराज्ञापूण इस स्थिति में आयंसमाज जा पहुंचा है। आशा 
की केवल एक क्रिरण कभी कभी चमक जाती है | वह है आये 
युवकों के हृदयों मे समाई हुई अपने देश एवं राष्ट्र के स्व॒तन्त्र एवं स्वाधीन 
देखने की उत्कट अमिलाषा । इसी श्रमिलाया के रूप में ऋषि के राष्ट्र- 
वाद की चिंगारी अभी बची हुई है| क्या वह चिगारी फिर से प्रज्वलित 
होकर उस भढ्दी में सुलग सकेगी, जिसमें विद्रोह, विग्लव् और महा क्रांति 
की आ्राग को ऋषि दयानन्द ने अपने देश की दीनता, दीनता एवं परा- 
धीनता को राख बना देने के लिए ही सुलगाया था ? 

अपने को ऋषि का अनुयायी मानने वाले हर आमंसमाजी को इस 
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सवाल का जवाब द्वदय पर हाथ रख कर देना चाहिये श्रोर उसे यह भी 

बताना चाहिए कि इस समय आर्यंसमाज का कायाकल्य करने के लिये 

जिश्न विद्रोह की श्रावश्यकता है, उसमें वह कितना और केसा सहयोग 
देने के लिये तय्यार है ? ऋषि के राष्ट्रवाद को पूरा करने की जिम्मेवारी 
हममें से हर एक पर स्वतः ही आ गई है । उससे हम इनकार नही कर 

सकते | 


लेखक की अन्य पुस्तकें 
१---/स्कमी भ्रद्धानन्दर॑ ९४ 885८, रियायती मूल्य २) 
अमरशह्ीद स्वामी भ्रद्धानन्द जी महाराज की ६४८ पृष्ठों में रुविस्तृत, 
प्रामाणिक और पूर्ण जीवनी श्रत्यन्त ओजस्वी भाषा और तेजस्वी शैली 
में लिखी गई है । हिन्दी में किसी भी महापुरुष की ऐसी जीवनी आज तक 
नहीं लिखी गई । सभी समाचार पत्रों ने इसको मुक्त कश्ठ से ससहा है | 
डाक खर्च सहित २॥)। 
२--“इमारे राष्ट्पति' इछ ४००, मूल्य १) 
कांग्रेस के शुरू से श्रब तक के सभापतियों के जीवन-रिचिय उनके 
सित्रों के साथ दिये गये हैं | डा० राजेन्द्रपसाद जी ने इसकी भूमिका लिखी 
है । तीसरा संस्करण छुपले को है । डाक खर्च सद्षित १॥)। 
३-- 'परदा -: पृष्ठ २५०, सूल्य २॥) 
परद्षा प्रथा पर समाज सुधार की दृष्टि से लिखी गई ' श्रत्यन्त उत्कष्ट 
पुस्तक। दर्जनों चित्र व काट न। हिन्दी साहित्य सम्मेलन का श्री राधामोहन 
गोकुलजी पुरस्कार सब से पहिले इसी पुस्तक पर दिया गया है। सेठ 
जमनालाल जी बजाज की धर्म-पत्नी श्रीमती जानकीदेवीजी बजाज ने इसकी 
भूमिका लिखी है | डाक खर्च सहित ३)। 
४-- “राष्टर्म ! प्रष्ठ १२४, मल्य॥) 
सामाजिक क्रान्ति की आग उगलने वाली श्रनूठी पुस्तक, जो अलीपुर 
जेल के सीकचों में बेठकर लिखी गई थी। पहिला संस्करण समाप्त हो 
चुका हे । दूसरा जल्दी ही छुपने वाला है। डक खर्च सहित १) 


( १६ ) 
५-- "लाला देवराज' पृष्ठ २८४ मूल्य १) 


स्त्री शिक्षा के प्रवतक, मातृजाति के उद्धारक और कन्या महा- 
विद्यालय के संस्थापक स्वर्गीय लाला देवराज जी की यह जीवनी मुदों 
में भी रुद फूंकने का सामथ्य रखती है। दर्जनों चित्र दिये गये हैं। डाक 
खर्च सहित १०) 


३--“राष्ट्वादी दयानन्द'' पृष्ठ १३६, मूल्य ॥) 
यह क्रान्तिकारी ग्रन्थ आपके हाथों में है , 'दयाननद दर्शान! नाम से 

इसका पहला संस्करण प्रकाशित हुआ था | डाक खर्च सह्ति १) 

७--“पाकिस्तान पृष्ठ १२४५, मूल्य ॥) 


पाकिस्तान पर बहुत कुछ कद्ा गया हे । लेकिन, लिखा कुछ भी 
नहीं गया । जो कुछ लिखा गया है, उसमें युक्ति एवं तक से इतना काम 
नहीं लिया गया। इस लिये हिन्दी में यह पहिली पुस्तक है, जिसमें इस 
नापाक योजना की धज्जियां उड़ाई गई हैं। डाक खच सहित १) 


रेल पासेल् से सब पुस्तक एक साथ मेंगाने पर रेज्ञ भाड़ा माफ । 


कांगड़ी गीता विज्ञान कायोलय” 
४० ए हनुमान रोड, नह दिल्ली । 


